दि तपसा: देवा 


डदिलीपचेढालकार 


पाक ः 


॥ द //2८ डे हे 


ग्रन्थ के विषय में 
| 


एक सम्मति | 
ः 
मारी संस्कृति और दर्शन के मूल स्रोत हैं। इनमें अनेक 
आदर तथा दिव्य विचार पाये जाते हैं। मानवता को 


ऊँचा स्थान वेदों में दिया गया है उतना संभवतः किसी अन्य 
सत्र मं नहीं मिलेगा। ; ॥ 
+ + 


त का एक प्रमुख मन्त्र यह हे कि हर मानव में सर्व- | 
 शक्तिमान्‌ भगवान्‌ का अंश पाया जाता है। इस मन्त्र में मानव 

अमृतस्य पुत्रा: के रूप में संबोधित किया गया है। मानव _ 
है बढ़कर ऊंचा स्थान नहीं दिया जा सकता । | 


प्रसततता है कि डा० विलीप वेदालंकार ने “वेदों में सालब- 
विषय पर शोध फरके एक मुल्यवान्‌ ग्रश्य की रचना को है। - 
आज्ञा है कि इस ग्रन्थ के माध्यम से पाठकों को वेदों को. 

तथा प्रासंगिकता का जोध हाभः। ५ 


१६८२ कर्ण 
॥ ५४५ समाज के अध्यक्ष. 27 2./ ५ 
सदस्य) 


७ 


$ | 
७ आय 49 जा कक 2 जी 
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“हों, 4; :< 


बैदों में मानववाद 
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्ं / >>. मेधां धाता ददातु मे स्वाहा ॥ 
मेधा मिर < --(यजु० ३२१५) 


र आप ही हम सब के पालक तथा विविध प्रज्ञा एवं 


अर्थ--हे वसानेहारे परमेश्व. रे ही हमारे तिर्माणकर्ता होते हैं। इसी कारण हम 
: कर्म-विशिष्ट प्रभो पा करते हैं। 


कक आपसे सु की परमेश्वर धर्मयुक्त क्रिया से मेरे लिए शुद्ध बुद्ध 
गमान्‌ और प्रजाओं का रक्षक बुद्धि को देवे, ऐश्वयंवान्‌ 
और बलशाली पिता बुद्धि को देवे तथा समस्त 


: परमात्मा बुद्धि को देर इंज्वर मेरे लिए बुद्धि-धन को देवे वैसे ही तुम लोगों 
संसार का ्द् 


को भी देवे। 
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छः 
किया जाता है। अतः अपने इस ग्रन्थ-रचना क्ेनम्र प्र। मैं आपका कितना 
मृल्यांकन करा पारँगा, इसका निर्णय तो इसके सुज् पा ६७] करेंगें।* 

पिताजी ! मुझे वह दिन स्मरण है जब आपने एक ४... ज्ञ का आयोजन करके 
भव्य समारोह के साथ उस तपस्वी और निष्काम विद्वाज्‌ पंडित मयाशंकर जीकढ्वारा 
मेरा तामकरण-संस्कार रचाकर विशिष्ट भावनापूर्वक मेरा नाम 'दिलीप' रखा है 
था । न जाने कितनी आशाएँ-आकांक्षाएँ और अभिलाषाएँ इस तामाभिधान के समय 
आपने अपने मन में संजोबी होंगो ? रघुवंश का सम्रा्द दिलीप तो अत्यन्त महांन्‌ 
था, फिर भी वैदिक विचारधारा के प्रचार-प्रसार की| आप्रकी उत्कृष्ट अभिलाषा & ई 
को एवं पवित्र भावना को मैंने यथाशक्ति साकार करने का निरन्तर उद्योग किया डर 
है। आपकी इसी भावना को एवं पारिवारिक परम्पुया को परिपूर्ण शौर साकार | 
करने के शुभ हेतु से प्रेरित होकर मैंने अपने पुत्र का नाम भी 'रघुराज' रखा है, का 
जिससे आपके इस तेजस्वी पौत्र को भी रघुवंश के महान 'रघु' का अनुकरण करने के 
की सदैव प्रेरणा मिलती रहे। ' 

पिताजी ! मुझे भली-भांति विदित है कि मुझे वेढे का स्नातक (वेदालंकार) 
बता देखने की आपकी उत्कट अभिलाषा एवं प्रबल आकांक्षा थी, और इसीलिए ।क्‍ 
हरिद्वारस्थ गुरुकुल वाटिका में सम्पन्त होने वाले मेरे वीक्षास्त-समारोह में आने की 
आप तैयारी भी कर चुके थे। मैं स्वयं भी स्नातक के हिप में आपकी चरण-वन्दना | 
कर आशीर्वाद पाने को आतुर एवं उत्सुक था, आकुल हर व्याकुल था, किन्तु शोक ६) 
है कि मेरे स्तातक बनने से केवल ३० दिन पूर्व हीं त्‌ आप इस संसार से 
प्रयाण कर गये--सदा के लिए। इस प्रकार जाप कक हाथों से सिचित वृक्ष के 
फल का दर्शन भी नहीं कर पाये थे ! । 

पिताजी ! काश कि आज आप उपस्थित होते ? अपने इस दिलीप के व्यक्तित्व 
एवं क्ृतित्व को देख पाते ! उसके संस्कार सम्पत्न ः तेजस्वी सन्‍्तान श्रद्धान्मेघा- हम ४ 
रघु तथा धर्मपरायण समपित पत्नी इन्दिरा से समवत उसके सुखी परिवारको औऑ 
देख पाते! तब आपको कितनी प्रसन्‍तता होती? आपसे प्राप्त भाई-बहनों एवं माता है. ड्! 
के प्रति पारिवारिक दायित्व को निष्ठापूर्वक निभाने गो यदि आप देख पाते ? 

पिताजी एवं माताजी ! अन्त में अपने इस बालक के विश्वास है कि आप 
दोनों की पवित्र आत्माएं इस धरातल पर जहाँ भी हीं होंगी--अपने बालक की 
इस “कृति' को यदि देखेंगी तो अवश्य ही प्रसन्‍त एवं रपट होंगी । 

कृपया आप अपने इस विनम्र बालक की इस छोटी सी भेंट को स्वीकार करें ! 
स्वीकार करें ! स्वीकार करें ! न्‍ 


) 


-ध 
विनम्र शिशु--- । 
दिलीप 


वखपनी बात 


यह कहते हुए गौरव एवं प्रसन्‍तता का अनुभव होता है कि भारतीय संस्कृति 
एवं वैदिक विचार-धारा के प्रति मेरे मन में श्रद्धा एवं आस्था का बीजारोपण 
भेरे स्व० पिताजी ने बाल्यकाल में ही कर दिया था। वैसे वे स्वयं भी वैदिक विचार- 
धारा के एक आदर्श एवं आजीवन प्रचारक थे। अतः किशोरावस्था में प्रवेश करते 
ही मेरे मन में संसक्ृत भाषा और वेद-शास्त्र पढ़ने की भावना प्रबल हुई और मन में 
स्कल-कॉलेज की वर्तमान शिक्षा के प्रति अनास्था उत्पन्न हो गयी। एक समय तो 
गहत्याग करके लगभग वर्ष भर तपस्वी साधु की भांति देश के अनेक आश्रमों में 
वेदाध्ययन के हेतु भटकता भी रहा | अन्त में वर्तमान युग के सुप्रसिद्ध वेदज्ञ वेदमूति 


'यूज्य पंडित सातवलेकर जी, पुज्य पंडित स्व० अभयदेव जी वेदाचार्य (अरविन्दाश्रम 


पांडीचेरी) और मेरे पूज्य पिताजी के परम मित्र आर्य शिरोमणि स्व॑० श्री मुकुन्दजी 
कूुंवरजी आये (मलवाड़ा, चिखली, जि० वलसाड़) की प्रेरणा से वेदाध्ययन के 


- लिए हरद्वारस्थ गुरुकुल विश्वविद्यालय में पहुँच गया । वैसे शुल्कादि के लिए मेरे 


पास कोई आधिक प्रबन्ध न होने से प्रारम्भ में तो गुरुकुल के अधिकारियों ने मुझे 
प्रवेश देने में सवंथा असमर्थता प्रकट कर दी, किन्तु मैं गुरुकुल में रहने के लिए 
क्ृतसंकल्प था । अतः विधिवत प्रवेश न मिलने की दशा में प्रायः ढाई-तीन मास 
तक मैं छात्रावास की ड्योढी में ही आसन जमाकर डटा रहा। अस्त में मेरे संकल्प 
की विजय हुई : “अरक्षितं तिष्ठति देवरक्षितं**' *** जीवति॥ 
विश्वविद्यालय के कुलपति पूज्यपाद पंडित इन्द्र जी विद्यावाचस्पति की कृपा से 
मुझे दानवीर सेठ श्री जुगल किशोर जी बिरला से एवं गुरुकुल से छात्रवृत्ति प्राप्त 
हुई, और मैं पंडित जी का स्नेह-भाजन बन गया | अध्ययन-काल में गुरुवर्य वेदो- 
पाध्याय श्री पंडित धर्मदेव जी विद्यामार्तण्ड एवं वेदोपाध्याय आचार्य श्री पंडित 
प्रियत्रत जी वेदवाचस्पति की निरन्तर प्रेरणा एवं प्रोत्साहन से 'वेद' के प्रति मेरी 
रुचि, आस्था एवं जिज्ञासा और भी बलवती हो उठी | तब से ही वैदिक साहित्य 
का अध्ययन एवं वैदिक विचारधारा का प्रचार-प्रसार मेरे जीवन का एक ध्येय बन 
गया। इसी के अनुसन्धान में आज तक मुझे विश्व के ४३ देशों की सांस्कृतिक 
यात्रा करने का सुअवसर प्राप्त हुआ है 


आठ 


अत: इसी प्रयोजन से जब दूसरी बार की विदेश-यात्रा पर सन्‌ १६६६ में 
निकला था, तब इंगलैंड के कुछ भारतीय संगठनों ने भारतीय संस्कृति” पर मेरे 
भाषणों का आयोजन किया था। उस समय मुझे आठ-नौ मास तक लन्दन रहने का 
अवसर मिला था । तब वहां के एक पुस्तकालय में “म्ण्याक्षांआ गा 6 


नामक एक छोटी सी पुस्तिका (?४॥9॥]20) मेरे देखने में आयी। उसे देखते ही 
मुझे वेद के 'मनुरभव” जैसे उपदेशात्मक अनेक सूत्रों का स्मरण हो आया और 


सुप्रसिद्ध प्राच्यविद्याविशारद प्रो० मैक्समूलर की “[एतां॥--शाव था ॥६ 
(68०॥ ७६ ?” ग्रन्थ के निम्त शब्द स्मृति-पटल पर गूंजने लगे-- 

“विश्व के इतिहास में जो कार्य अन्य किसी भी भाषा के किसी भी ग्रन्थ हारा 
सिद्ध होना संभव नहीं था, उस कार्य को भारतीय हिन्दुओं के 'वेद' नामक प्राचीत- 
तम ग्रन्थों ने पूर्णतया सिद्ध करके दिखाया है। अत: जिस मनुष्य के हृदय में अपने 
पूर्वजों का एवं इतिहास का किचित्‌ मात्र भी गौरव (अभिमान) हो, और जो अपने 
बौद्धिक विकास की स्वल्प भी कामता रखता हो---उसे अपने उस गौरव की सार्थ- 
कता के लिए तथा कामना की पूर्ति के लिए 'बेंदों' के अध्ययत की परम आव- 
श्यकता है। 

प्रो० मैक्समूलर के इन शब्दों ने मुझ पर चमत्कारिक असर किया। मुझे 
अन्त:प्रेरणा हुई कि क्‍यों न “वेदों में मानववाद” (प्लप्राक्रांशा। था ५६१४७) 
विषय को लेकर ही शोध-कार्य किया जाये? मैं लन्दन विश्वविद्यालयास्तर्गत प्राच्य- 
विद्या मन्दिर-विन्नाग में पहुँचा और संस्क्ृत विभागाध्यक्ष से अपनी इच्छा व्यक्त 
की । मैंने ऑक्सफोर्ड विश्वविद्यालय में भी यत्न किया, किन्तु 'वेद' के क्तिसी विषय 
में वहाँ के तत्कालीन विद्वानों ने कोई रूचि नहीं दिखाश्री । उनकी बातचीत एवं व्यव- 
हार से मुझे ऐसा अनुभव हुआ कि 'वेद' का गौरव बढ़े, ऐसे किसी भी विषय को वे 
प्रोत्साहित करने को उद्यत नहीं थे। बैसे संस्कृत साहित्य के अन्य किसी भी (0]88अं- 
०७) क्षेत्र पर मुझे शोध-कार्य की स्वीकृति देने को वे सहर्ष तैथार थे, जिसे मैं 
चाहता नहीं था। उस समय मन में कुछ निराशा तो अवश्य उत्पन्न हुई किन्तु अन्ततः 
उसी निराशा में से एक प्रवल आशा और आकांक्षा का उद्भव हुआ, और इसी 
विषय पर शोध-कार्य करके देश-देशान्तर में वेद के गौर॒ब के बढ़ाने को मैं कृतसंकल्प 
हुआ । मेरे इस विचार को मेरे वेदयुरु श्री पं० धर्मंदेव जी विद्यामार्तण्ड और सुप्रसिद्ध 
संस्कृत विश्वविद्यालय वाराणसी के कुलपति लब्ध-प्रतिष्ठ संस्कृत विद्वात्‌ डा० 
मंगलदेव जी शास्त्री, 9. [40, (0500) ने प्रोत्साहित किया । गुरुकुल विश्व- 
विद्यालय के पदाधिकारियों ने इस विषय पर शोध-कार्य के लिए मुझ तुरन्त सहर्ष 
स्वीकृति दे दी । मैंने विधिवत्‌ कार्य शुरू भी कर दिया, किन्तु "श्रेयांसि बहुविध्तानि' 
के अनुसार अचानक मैं गम्भीर रूप से बीमार पड़ गया, और निरन्तर चार वर्ष के 
काल में एक के बाद एक--यों चार ऑपरेशन कराने पड़े । चिकित्सा हेतु विदेश- 


त्तौ 


यात्रा भी करती पड़ी । लगभग चार वर्ष तक रोग-शय्या पर ही रहना पड़ा। मैं 
शरीर से तो पर्याप्त कमजोर हो चुका था, किन्तु मेरा मनोबल एवं आत्मविश्वास 
पर्याप्त प्रबल थे । अपने स्वीक्षत शोध-कार्य के लिए मैं पूर्णतः: जागरूक एवं कृत- 
सेंकल्प था । 

यदि सच कहूँ तो एक दृष्टि से मेरी इस दीर्घकालीन रुग्णावस्था ने मेरे लिए 
वरदान का काम किया। रोगग्रस्त होने से समस्त सार्वजनिक प्रवृत्तियों से मैं 
सर्वथा मुक्त था । अत: अपना पूरा समय और शक्ति मैं अपने शोध-कार्य में ही लगा 
सका । वैसे इस कार्य में मुझे अपने दिल्ली वासी मित्र डा० प्रशान्तकुमार वेदालंकार 
और मेरे भूतपूर्व छात्र और युवक-विद्वान्‌ स्व० डॉ० प्रह्लाद कुमार का जो सहयोग 
प्राप्त हुआ है वह कभी नहीं भूला जा सकता । यदि उनका सहयोग प्राप्त न होता 
तो नियत समय-मर्यादा में यह कार्य संभवतः मैं विश्वविद्यालय में प्रस्तुत नहीं कर 
पाता | आखिर “वेदों में मानववाद” ग्रन्थ तैयार हो ही गया, और मैं डॉक्टर भी 
बन गया । 

इस उपलब्धि पर मुझे गौरव और आनन्द तो हुआ, किन्तु मुझे अलली चिन्ता 
थी इसके प्रकाशन की, क्योंकि वेद का यह सन्देश तभी लोगों तक पहुँच सकता था। 
मैंने इसके प्रकाशन के लिए तत्काल उद्योग आरम्भ कर दिया। सर्वप्रथम वेदों के 
प्रचार-प्रसार को अपना प्रधान लक्ष्य एवं कत्त॑व्य मानने वाली कुछ आर्य संस्थाओं 
से मैंने सम्पक किया | कुछेक उत्साही प्रकाशक मित्रों से भी मिला। उनकी शत- 
प्रतिशत व्यापारिक वृत्ति से मेरा मन सम्मत नहीं हुआ, और संस्थाओं में प्रायः 
सर्वत्र चल रही दलबन्दी और सत्ता-संघर्ष मेरे कार्य में बाधक बने। एक-दो आये 
संस्थाओं ने आरम्भ में तो ग्रन्थ छापने की उत्सुकता व्यक्त की और स्वीकृति भी दे 
दी। मेरे ग्रन्थ की पाण्डुलिपि भी काफी समय तक अपने पास रखी, किन्तु अल्पकाल 
सें ही उनका स्मशान-वैराग्य प्रकट हों गया--और उन्होंने अपनी असमर्थता 


*दर्शायी | मुझे इनके न छाप सकने का उतना दुःख नहीं था, जितना दुःख और कष्ट 
<घत के बल पर विविध संस्थाओं में सत्त।धीश बन बैठे अल्पपठित लोगों की प्रेरे इस 


'शोध-पग्रन्थ' को स्वयं पढ़कर कसौटी की तराजू पर (अपनी दुकान के सामान की तरह) 
तौलने की प्रवृत्ति से था। विद्या का, ज्ञान का और और वेद का ऐसा अवमूल्यन मुझे 
असह्य और अधिक कष्टदायक लगा। अतः मैंने इन संस्थाओं से सधन्‍न्यवाद अपनी 
हस्त-प्रति वापिस मांग ली। कहते हैं--- 
“त्ागुणी गुणिनं वेत्ति गुणी गुणिषु मत्सरी । 

अन्त में अपने परम हितैषी बन्धुवर्य मानवीय श्री धीरेन्द्रजी विद्यालंकार को 
लेकर लेखन-प्रकाशन के अनुभवी सुप्रश्चिद्ध वैदिक विद्वान्‌ प्रो० सत्यत्नतजी सिद्धान्ता- 
लंकार के घर जा पहुंचा | वैसे पूज्य प्रोफेसर जी अपने इस कुलबन्धु के वेदानुराग 
और गशोधकार्य से परिचित और प्रसन्‍न थे । सच कहा है-- 


दस 


“विद्वानेव विजांनाति विद्ृज्जनपरिश्रमम्‌ । 
न हि वन्ध्या विजानाति गुर्वो प्रसववेदनाम्‌ ॥/' 
अतः शोध-प्रन्थ के प्रकाशन के सम्बन्ध में मार्गदर्शन देते हुए उन्होंने तत्परता 
एवं स्पष्टता से कहना शुरू किया---/दिलीप जी, आप तो वैदिक विचारधारा के 
प्रचारार्थ-प्रसा रार्थ वर्षों से देश-देशान्तर में भ्रमण कर रहे हैं। दुनिया के अनेक देशों - 
में आपके कई मित्र, शुभेच्छु, प्रशंसक बिखरे हुए हैं। क्‍यों न उनसे सहयोग लेकर 
आप अपने ग्रन्थ को स्वयं ही छाप लेते ? आपके लिए यह कार्ये कठिन नहीं होगा। 
अपनी इस श्रेष्ठ कृति के लिए औरों के सामने विनति करने के बजाय स्वयं हो 
साहस करें। मुझे विश्वास है आप अवश्य सफल होंगे।” 
प्रोफेसर जी के इन शब्दों ने मुझ पर जादू-सा असर किया। मुझे प्रकाशन के 
लिए नयी दृष्टि प्राप्त हुई और मेरा उत्साह द्विगुणित हो उठा। तभी मैंने ग्रन्थ को 
स्वयं ही छपवाने का मन में संकल्प कर लिया । कहते हैं-- 


“को हि भार: समर्थानां कि टूरं: व्यवसायिनाम्‌ । 
कः विदेश: सुविद्यानां कः परः प्रियवादिनाम्‌ ॥ 


मैंने ग्रन्थ-प्रकाशन की योजना अपने कुछ वेद-प्रेमी मित्रों के सामने रखी। 
उन्होंने प्रसन्‍ततापूर्वक उसे स्वीकार कर लिया । उसी का परिणाम है कि आज यह 
ग्रन्थ आपके हाथों में है। यह है “बेदों में मावववाद' ग्रन्थ के लेखन और प्रकाशन 
की कथा । 

गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय में 'वेदालंकार' करते हुए मुझे वेद के सांगोपांग 
अध्ययन का सुअवसर प्राप्त हुआ। आचार्य प्रियत्रत वेदवाचस्पति, पं० धर्मदेव 
विद्यामार्तण्ड एवं पं० रामनाथ वेदालंकार के शिष्यत्व में मैंने उस समय वैदिक 
साहित्य के प्रमुख ग्रन्थों का अध्ययन किया था । इन सबके प्रति मैं श्रद्धा से नत हू । 
पं० धर्मदेव जी विद्यामार्तण्ड मेरे इस शोध-प्रबन्ध के निर्देशक भी रहे थे। उन्हीं की 
सतत प्रेरणा और मार्ग-दर्शन का यह सुफल है । वेदविद्‌ आचाय॑ श्री वैद्यनाथ शास्त्री 
तथा पं० शंकरदेव विद्यालंकार से भी समय-समय पर अनेक वैदिक समस्याओं का 
समाधान होता रहा है। मैं इन महानुभावों के प्रति हादिक आभार प्रकट करता हूं। 
इसके अतिरिक्त जिन ग्रन्थों से मैंने सामग्री ग्रहूण की है उन सबके लेखकों का मैं 
हृदय से आभारी हूं। 

- मेरी अनेकविध सार्वजनिक प्रवृत्तियों के और सांस्कृतिक मिशन के कारण 
निरन्तर देश-विदेश में यात्रामय जीवन रहा | इसके परिणामस्वरूप जाने-अनजाने 
अपने घर के दायित्व और परिवार के प्रति कई बार दुलंक्ष्य और उपेक्षावृत्ति के होते 
हुए भी बड़े ही समपित भाव से और उदारता से मेरी धर्मपत्नी श्रीमती इन्दिरा 
देवी ने निष्ठापूर्वक मेरे कार्य में सदैव जो सहयोग दिया है उसे मैं कैसे भूल सकता 


हि. 


कै 


ग्यारह 


हूँ ? यही तो मेरा उत्साह और बल हैं। मेरे ग्रन्थ के सम्बन्ध में लिखे गये अनेक पत्र 
और भेजी गयी अनेक परिचय-पत्रिकाओं का सारा ही कार्य-भार मेरा आज्ञाकारी 
अनुज प्रिय नरेन्‍्द्रसिंह महीडा और मेरी दोनों प्रिय पुत्रियाँ आयुष्मती श्रद्धाकुमारी 
और मेधाकुमारी तथा आयुष्मान्‌ प्रिय पुत्र रघुराज ने संभाला था। उनको भी 


_साधुवाद देना ही चाहिए। मेरे ग्रन्थ को देखने को वे सर्वाधिक उत्सुक हैं । 


इस ग्रन्थ के प्रकाशन में लेखक को अनेक मित्रों और शुभेच्छुकों से उत्साह तथा 
भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार का सहयोग मिला है। आर्य संस्कृति के परम उपासक मेरे अनन्य 
स्नेही श्री नारणदास भाई मोरजरिया (दारेसलाम), चरोतरप्रदेश आयंसमाज 
आनन्द और उसके प्रमुख मेरे शुभचिन्तक मान्यवर श्री नटवरसिह जी सोलंकी 
संसद्‌ सदस्य, हिल्दुत्वप्रेमी परम स्नेही श्री एस० पी० खेतान जी, बम्बई, श्री एच० 
के० बागरी जी, बम्बई, हिन्दुत्व के अनन्य उपासक श्री राम कृपलानी जी (ट्रिनि- 
डाड), साहित्य-प्रेमी, 'इदी अमीन फिल्म के निर्माता और फिल्म कार्पों० ऑफ केन्या 
लि० नैरोबी के डायरेक्टर श्री शरद भाई डी० पटेल, मेरे सद्कार्य में सदैव प्रोत्सा- 
हक श्रीमती चन्द्रमणि बहन रमणलाल ए० पटेल, (नकुरु) तथा उनकी माताजी गं० 
स्व० गंगाबहन नतारण भाई पटेल मलातज (नकुरु), मेरे परम शुभेच्छ, स्नेही श्री 
भाईलाल भाई बी० पटेल एडवोकेट, नैरोबी, आये संस्कृति के परमोपासक स्नेही 
श्री धनजी वेलजी वेलाणी मगोडीलाट-दहेगाम और प्रिय मित्र डा० शंकरभाई वे० 
पटेल, वडोदरा, का हृदय से कतज्ञ हूं। उनका सहयोग सदैव स्मरणीय रहेगा। 
यहां मैं अपने परम शुभचिन्तक मान्यवर श्रीमान्‌ प्रभातसिंहजी मोतीसिहजी 
महीडा, मलांतज (नकुरु) का अत्यधिक कृतज्ञ हूं। उनसे मुझे जो पितृतुल्य प्रेम प्राप्त 
हुआ है वह किसी भाग्यशाली को ही प्राप्त होना संभव है । पूर्वजन्म का कोई अदृश्य 
सम्बन्ध ही इसमें कारण हो सकता है । उनका सहयोग शब्दातीत है। वैसे भी वालक 
"पिता का धस्यवाद कया करे ? 
इस ग्रन्थ की जो पाण्डुलिपि मेरे पास थी वह १६७८ में मेरी अमरीका-यात्रा 
के समय मायेमी-पतामा मार्ग पर वायुयान से मेरे बैग की चोरी के साथ लापता हो 
2 । एक वर्ष तक लिखा-पढ़ी करके भी मेरा वह बैग अमरीकन एयरलाइन्स नहीं 
ढूंढ पायी । अतः इसकी दूसरी प्रति को गुरुकुल कांगड़ी पुस्तकालय से (वहां के 
संघर्षमय और अराजकतापूर्ण तन्त्र के कारण) प्राप्त करने के असंभव कार्य को परम 
आदरणीय डा० सत्यकेतु जी ने संभव वना दिया। उन्होंने अपने दायित्व पर मुझे 
वह प्रत्ति भेजी, जिसके लिए मैं उनका आभारी हूं। 
इस ,ग्रन्थ के प्रकाशन और संशोधन में विद्वद्वर डा० हरिदत्त वेदालंकार, वेद- 
प्रेमी श्री सनोहर विद्यालंकार, श्री रणवीर पुरी और श्री विराज विद्यालंकार सरीखे 
कुल-बन्धुओं तथा दिल्‍ली विश्वविद्यालय के उप-पुस्तकालयाध्यक्ष श्री शशिभूषण 
गुप्त के उदार सहयोग के लिए मैं व्यक्तिशः कुतज्ञ हूं। 


बारह 


भारत के भूतपूर्व उपराष्ट्रपति महामहिम श्री जत्तीजी ने इस ग्रन्थ की मूल प्रति. 
प्रेम से आद्योपान्त पढ़ने के बाद सुन्दर प्रस्तावना लिखकर और संसद्‌ सदस्य डा० कक! 
कर्णसिह जी ने इस पुस्तक के विषय में अपनी अमृुल्य सम्मति लिखकर मेरा जो *$: 
उत्साहवर्धन और मार्गदर्शन किया है उसके लिए मैं दोनों महानुभावों का हृदय से . « 
आभारी हूं। । 
अन्त में इस ग्रन्थ के प्रकाशन के विषय में दो शब्द । इस शोध-प्रवन्ध का ग्रन्थ न पु 
के रूप में मुद्रण-प्रकाशन मेरे केत्या (अफ्रीका) प्रवास के समय--जुलाई-अगस्त हैं; ५ 
१६४८२ में---हुआ । मेरी अनुपस्थिति में इस के सम्पादन, संशोधन और मुद्रण आदि ! 
का सम्पूर्ण दायित्व मेरे अन्तरंग बन्धु और अमेरिकन रिपोर्टर (हिन्दी) के भूतपूर्व 
सम्पादक श्री धीरेन्द्रकुमार विद्यालंकार ने जिस परिश्रम, योग्यता और आत्मीयता 
से किया है उसे मैं शब्दों में व्यक्त नहीं कर सकता । इस ग्रन्थ की साज-सज्जा, रंग- 
रूप, आकार-प्रकार और शोधन-परिसार्जत सब कुछ उनकी सूझबूझ और कार्य- 
कुशलता का ही परिणाम है। 
आज जब मैं भारत से सहस्नों मील दूर भारतीय संस्कृति एवं वैदिक विचार- 
धारा के प्रचार-प्रसार के पुनीत कार्य में लगा हूं, प्रस्तुत ग्रन्थ के प्रकाशन का 
सम्पूर्ण दायित्व उन्होंने सहर्ष स्वीकार करके सफलतापुर्वेक निभाया है उसे मैं कैसे 
भूल सकता हूं। वैसे मेरे प्रति उतका और मान्या सरस बहिनजी का अनन्य आत्म- 
भाव छात्रकाल से ही रहा है--मानो मैं उतका छोठा भाई हो हूं । अतः इस सुन्दर 
प्रकाशन का सर्वाधिक श्रेय मैं उनको ही दूंगा। सच कहा है-- 
“गृणी च गुणरागी च विरल: सरलो जन:।” * + 
इसके अनुरूप ही उत्तका यह कार्य है । सचमुच' मैं उनका अत्यधिक अनुगृहीत 
हूं। 
मुद्रण-कार्य की सुचारु व्यवस्था में सतत सहयोग के लिए शाहदरा के 'मित्तला 
प्रिण्टस' के व्यवस्थायक श्री परमानन्द मित्तल भी साधुवाद के पात्र हैं। 


--दिलीप वे दालफार 


मूमिका 


उनन्‍्तीसवीं एवं बीसवीं सदी में मानव के समष्टिगत कल्याण को लेकर पश्चिम 
यश में मानव-वाद' के नाम से एक चिन्तनधारा व जीवन-दर्शन का प्रादुर्भाव हुआ। 
६. . सैकड़ों दाशैनिकों, समाजशास्त्रियों और राजनीतिज्ञों ने मानव-गौरव की स्थापना 
हर कर, उसे सब प्रकार के अन्धविश्वासों और पूर्वाग्रहों से मुक्त कर कल्याण के पथ पर 
प्रवृत्त होने का सन्देश दिया। इसके लिए. उन्होंने ज्ञान और नैतिकता पर बल दिया। 
किसी को ईश्वर और अध्यात्म की आवश्यकता प्रतीत हुई तो अधिकांश ने इनके 
4 बिना ही मानव-कल्याण, विश्व-बन्धुत्व और विश्व-शान्ति की कल्पना की । किन्तु 
दोनों विचारधाराओं के चिन्तक मानव-जीवन को एक अविच्छिन्त इकाई के रूप में 
प्रस्तुत कर उसके सर्वांगीण विकास और मानव-मानव में समता की भावना उत्पन्न 
करने के लिए कोई सुनिश्चित एवं सुनियोजित दर्शन, समाज-व्यवस्था, शासन- 
व्यवस्था और आचारशास्त्र (80॥08) नहीं दे सके । 
हर हमारा विश्वास है कि वैदिक साहित्य में मानव के व्यष्टि और समष्टि-गत सर्व- 
विध विकास का सही मार्ग प्रतिपादित है। बह मार्ग सा्वदेशिक एवं सार्वकालिक 
है और मानव-मात्र के लिए समान रूप से सेवनीय है । 
उसमें लिग-भेद, जाति-भेद, वर्ग-संघर्ष और हिंसा का कोई स्थान नहीं । वैदिक 
धर्म कोरा आदर्शवाद नहीं है प्रत्युत मानव-हित एवं विश्व-शान्ति के लिए एक 
सुनिश्चित दर्शत, आचारशास्त्र, समाज-व्यवस्था तथा शासन-व्यवस्था प्रस्तुत करता 
। उसमें मातवोषयोगी विज्ञान, कला-कौशल और उद्योग आदि का भी सन्तिवेश 
है । ४ 
इस ग्रन्थ में सर्वप्रथम वैदिक दर्शन एवं मानववाद' नामक अध्याय में यह 
प्रतिपादित किया गया है कि वेदिक दर्शन सर्वान्तर्यामी परमात्मा को सब प्राणियों 
का पिता-माता मानता है एवं इस प्रकार भ्रातृभाव एवं विश्व-बन्धुत्व को सबल 
आधार प्रदान करता है । प्राणिमात्र में एक ही आत्मतत्व के दर्शन करके समदृष्टि 
| उत्पस्त करता है। ब्रह्म की तरह जीव और प्रकृति की भी वास्तविक सत्ता मात 
कर मानव को सांसारिक अभ्युदय से विमुख नहीं करता। कम सिद्धान्त में आस्था 
उत्पन्न कर मनुष्य को नैतिक कार्यों में प्रवृत्त करता है तथा अहिंसा आदि से न 
रखता है। वैदिक दर्शन तक को भी ऋषि मानता है और रूढ़ियों, आडम्बरों और 


चौदह 


अन्ध विश्वासों में न फंस कर मानव-शक्ति द्वारा अज्ञान का निवारण कर सत्य-मार्ग 
पर अग्रसर करता है। वैदिक संहिताओं में परमात्मा, जीवात्मा तथा प्रकृति की 
सिद्धि युक्तियों के आधार पर की गयी है, यद्यपि ब्रह्म-साक्षात्कार का मार्ग एकमात्र 
अन्त:प्रत्यक्ष (00000॥) ही बताया है । 

तदनन्तर “वैविक धर्म और मानववाद' नामक अध्याय में बताया गया है कि 
किस प्रकार यज्ञ की मूल भावना त्याग एवं परोपकार है एवं षोडश संस्कार व्यक्ति 
का शारीरिक, मानसिक एवं आत्मा सम्बन्धी परिष्कार करते हैं। यम-नियम वैदिक 
धर्म के सम्बल हैं; इनमें जहां 'यम' समष्टि की स्थिति के लिए अनिवार्य हैं, वहां 
“नियम' व्यष्टि के जीवन को पवित्र कर बहुत उन्नत कर देते हैं । 

'वैदिक आचारकज्ञास्त्र एवं मानववाद' नामक अध्याय में वेद के सब नैतिक 
तत्वों एवं उदात्त प्रार्थनाओं को प्रस्तुत किया गया है। मानव-मात्र आचार एवं 
नीति सम्बन्धी उन निर्देशों और प्रार्थनाओं का पालन कर सुखी हो सकता है। 

बेदिक समाज-व्यवस्था और मानववाद' तामक अगले अध्याय में हमने बत- 
लाया है कि यद्यपि व्यक्ति-स्वातन्त्रववाद, साम्यवाद, समाजवाद आदि सामाजिक- 
राजनीतिक व्यवस्थाओं का प्रादुर्भाव भी मानववादी चिन्तनघाराओं से ही हुआ है 
तथापि ये सब समानता, स्वतन्त्रता और मानव-हित के उद्देश्य को लेकर हीं चलते 
हैं। किन्तु निश्चित दर्शन के अभाव एवं एकांगी होने के कारण ये संगठन मानववाद 
के उद्देश्य को पूरा करने में सवंधा असफल रहे हैं। यही कारण है कि मानव- 
समानता, मानव-स्वतन्त्रता, विश्व-बन्धुत्व एवं विश्व-शान्ति की रट लगा कर भी 
में नेता हिसा के ताण्डव को रोकने में असफल रहे हैं। वस्तुतः वैदिक अध्यात्मवाद 
के सबल आधार के बिता वास्तविक मानववाद मृग-मरीचिका ही है। वैदिक वर्णा- 
श्रम-व्यवस्था सब प्रकार के वर्ग-भेदों को समाप्त कर लोक-संग्रह और व्यष्टिकी 
स्वविध उन्नति के मार्ग खोलती है। 


पवेद की मानववादी जञासन-व्यवस्था' भी प्रजातन्त्र की पद्धति पर आध्यात्मिक 


एवं नैतिक आधार को लिये हुए है तथा सब प्रकार के अन्याय, अत्याचार, शोषण 
एवं विषमताओं को समाप्त करती है। 

अल्त में 'बेद में मानवो योगी ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल एवं वाणिज्य' नामक 
अध्याय में हम देखते हैं कि वेद कोरा दर्शन और थोथा धर्म ही नहीं, अपितु उसमें 
मानव के कल्याण के लिए अनेक प्रकार के ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल, उद्योग- 
व्यापार का वर्णन हुआ है। 

इस प्रकार वैदिक साहित्य मानव की ऐहिक और पारलौकिक उभयविध 
उन्नति का मार्ग प्रशस्त करता है। उसमें किसी वर्ग, जाति व सम्प्रदाय को लक्ष्य 
करने का विचार नहीं किया गया, अपितु समस्त मानव जाति को लक्ष्य मान कर 
व्यष्टि के अध्युदय और निःश्रेयस्‌ का मार्ग बतलाया गया है। इसमें मानव गौरव 


पन्रह्‌ 


की सजग स्थापना होते हुए भी न तो काण्ट की भांति ईश्वर के स्थान पर मनुष्य 
की पूजा का विधान किया गया और न ही जॉन स्टुअटे मिल की तरह मानववाद 
को उपयोगितावाद से पोषित करने की आवश्यकता प्रतिपादित की गयी है। इसमें 
भी अज्ञान को अभिशाप मान कर अन्धकार से प्रकाश की ओर जाने की बार-बार 
प्रार्थना की गयी है। आडम्बरों और तकंहीन विश्वासों का विरोध किया गया है। 
नैतिक आचार-विचार की प्रमुखता मानी गयी है और इस प्रकार इस युग के दाशें- 
निकों द्वारा कल्पित 'मातववाद' का स्फीत, स्वस्थ एवं मनोरम रूप वैदिक साहित्य 
में उपलब्ध होता है । 


बेद और मानव 


वेद अर्थात्‌ ज्ञान। वेद सृष्टि के ज्ञान-विज्ञान के आगार हैं। वेद संसार की 
प्राचीनतम ज्ञानराशि है। वेद से पुरातत साहित्य आज तक विद्वानों को उपलब्ध 
नहीं हुआ है। सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ प्रो० मैक्समूलर के शब्दों में---२27९04 45 (॥० 
०१९७६ 900 47 ॥6 [छाए ० गाधा|ता6.' अर्थात्‌--"मानव पुस्तकालय 
की प्राचीनतम पुस्तक वेद है।” 

वस्तुतः 'वेद' संतप्त और दुःखी मानव जाति के कल्याण का मार्ग बताने वाला 
दिव्य ग्रत्थ है। मानव मात्र को वैयक्तिक, पारिवारिक, सामाजिक और राष्ट्रीय 
कर्तव्यों का ज्ञान कराकर उसे सुख, शान्ति और आनन्द का सच्चा मार्ग बताना-- 
यही वेदों का पवित्र उद्देश्य है। वस्तुतः वेद मानव सभ्यता का मूलज्रोत है, और 
भारतीय संस्कृति तथा सभ्यता का प्राण है। 

वेदों में मानव जाति के उन्‍तयन के लिए जिन सिद्धान्तों का प्रतिपादन है, उन्हें 
धर्म का नाम दिया गया है। जो ज्ञान या कर्म पतन से बचाये, उसका उपदेश दे-- 
वही 'धर्मग्रन्थ' है। वेद के आदेश और उपदेश हमें नीचे गिरने से ही नहीं बचाते, 
अपितु निरन्तर ऊपर उठने की प्रेरणा भी देते हैं। 

यही कारण है कि 'वेद' मानव मात्र को 'अमृत पुत्र” कहकर पुकारता है। वेद 
कहता है “शण्वन्तु सर्वे अमृतस्थ पुत्रा:”--हे अमृत के पुत्रों ! सबके सब सुनो । 

यह है वेद का मानव जाति के लिए सम्बोधन। सभाओं में भाषण देने से पूर्व 
जैसे प्रत्येक्ष क्ता आम तौर पर कहता है---'भाइयो और बहनों !” या “लेडीज 
एण्ड जेण्टिलमैन !” यह वैसा सम्बोधन नहीं है। न ही इस सम्बोधन में “समस्त 
हिन्दुओ सुनो !” या “भारतवासियों सुनो !” वाली बात है। यह सम्बोधन न 
अपनी जाति-बिरादरी वालों के लिए है, न हम-मज़हब लोगों के लिए है, न ही हम- 
वतन लोगों के लिए । 

आज सारा संसार विभिन्‍न धर्मों, विभिन्‍न देशों, विभिन्‍न गुटों, विभिन्‍न 
जातियों और विभिन्‍न विचारधाराओं में बंटा हुआ है। परन्तु आश्चर्य है कि वेद 


सोलह 


की दृष्टि से त कोई ऐतिहासिक सीमा है, न ही भौगोलिक, न राजनैतिक सीमा है 
और न ही साम्प्रदायिक सीमा। ये सब सीमाएं तो मानवक्ृ॒त हैं। वेद इन सब 
सीमाओं से ऊपर है। उसके लिए समग्र मनुष्य जाति एक इकाई है। 

साथ में विशेषण है “अमृतस्य पुत्रा:” अर्थात्‌ सारी मानव जाति अमृत पुत्र है, 
यह अमरता की सन्‍्तान है--जों अक्षय आनन्द के स्रोत, सच्चिदानन्द स्वरूप, अमृत 
धाम मोक्ष पद के अधीश्वर परमपिता परमात्मा की सन्‍्तान है। कोई एक ही अकेला 
खुदा का बेटा नहीं है--परन्तु वेद की दृष्टि में सभी खुदा के बेटे हैं, उसी परमपिता 
के पुत्र हैं। 

अरे, अमरपिता की सन्‍्तान यह मरणधर्मा मनुष्य ! कैसा विचित्र विरोधाभास 
है? विश्वकवि रवीद्धनाभ्र टैगोर ने अपनी विश्व प्रसिद्ध 'गीताञ्जलि' नामक रचता 
इसी भाव से आरम्भ की है : प॥07 ॥880 7806 7७ ग77074--चूने मुझे 
अमर बनाया है, परन्तु मैं अमर कहाँ रहा ? मैं तो मृत्यु की शरण में चला गया-- 
आवागमन के चक्कर में फंस गया । 

कोई बात नहीं । मैं एक बार एक श्रेणी में फेल हो गया तो कोई चिन्ता नहीं। 
भरे पिता ने मुझे स्कूल में फेल होने के लिए नहीं भेजा था। मैं अगली बार उत्तीर्ण 
होकर दिखाऊंगा । 

परमपिता परमात्मा ने भी मानव को संसार में अनुत्तीर्ण होने के लिए या 
आवागमन के चक्कर में फंसने के लिए नहीं भेजा है। वह तो चाहता है कि मेरे 
सभी पुत्र इन पापयोनि, कर्मंयोनि और और भोगयोनि रूप नाता योतियों में जन्म- 
जन्मान्तरों के चक्र से छूटकर वापिस मेरी गोद में आ जायें, मोक्ष प्राप्त करें, अमृत 
लात करें । प्रिता और पुत्रों का मेल हो जाये । 

परन्तु मानव अपनी साधना की कमी के कारण बारम्बार अनुत्तीर्ण हो जाता 


ब है रे हे ह | ह 
, वहां तक पहुंच नहीं पाता । हाँ, लगातार प्रयत्न करते रहने पर प्रत्येक बालक 
ह्‌ ्ि रू 


जैसे एक दिन खड़ा होना सीख जाता है, वैसे ही एक दिन मानव को भी आवा- 
गमत--जन्म-जन्मान्तर के चक्र से छूटना है--शर्त यह है कि वह लगातार श्रयत्न 
करता रहे । इसी में मानव जीवन का साफलय है। मोक्ष ही मानव जीवन का चरम 
लक्ष्य है 

समस्त भारतीय साहित्य में मानव जीवन का लक्ष्य' मोक्ष जो कहा गया है 
सो अकारण नहीं है। वेद, उपवेद, वेदांग और उपांग सब में--अरे ! लौकिक 
और ललित साहित्य में भी--मानव जीवन का परम लक्ष्य मोक्ष को ही बताने की 
प्रवृत्ति वेद की उसी भावना की द्योतक है। और कोई लक्ष्य मानव-जीवन का हो ही 
नहीं सकता | मंजिल निर्दिष्ट हो गयी, वह है मोक्ष। किन्तु मंजिल तक पहुँचने का 
मार्ग बड़ा बीहड़ है। मानव-जीवन भी क्या कम जटिल है? जन्म से मृत्यु तक 
रोना ही रोना लगा है। 


६ आओ था ह्‌७७७७७+> ९ नि +« अआआआ 


७ आय 


/ ।व्ञाशययशासरररमाभमा्तानगाा# ५ अकाक-८८ ८7: तप: 7 


सत्रह 


कुछ शरीर की आवश्यकताएं हैं और कुछ मन व बुद्धि की आवश्यकताएं हैं, 
जिनकी पूर्ति के लिए मनुष्य सदा प्रयत्न करता रहता है । शरीर की आवश्यकताओं 
की पूर्ति के लिए अर्थ चाहिए। रोटी, कपड़ा और मकान तथा जीवन के समस्त 
सांसारिक पदार्थ इस अर्थ में समा जाते हैं। 

मन की आवश्यकताएं पूरी करते लिए “काम चाहिए--स्त्री-पुरुष-पौत्रादि 
आहस्थी के समस्त बन्धन इसो काम के विस्तार हैं। बुद्धि के लिए ज्ञान चाहिए--- 
“बुद्धिज्ञनित शुध्यति “--बिना ज्ञान-विज्ञान के बुद्धि की तृप्ति नहीं होती | आत्मा 
के लिए 'मोक्ष' चाहिए। 

इसीलिए वेद की दृष्टि में मानव जीवन के चार 'पुरुषार्थ' हैं। पुरुषार्थ अर्थात्‌ 
पुरुष का प्रयोजव--ऐसा प्रयोजन जिसके बिता मानव जीवन चल नहीं सकता | 
मे, अर्थ, काम और मोक्ष--ये ही चार पुरुषार्थ हैं। पुत्रषणा, वित्तेषणा,लोकैषणा 
--सब इन चार पुरुषार्थों में आ जाती हैं | ज्ञान, मान,रति आदि मानव-जीवन की 
समस्त मूल प्रवृत्तियां, जिन्हें आज का पाश्चात्य-मनोविज्ञान भी अस्वीकार नहीं 
सकता--वे पुरुषार्थ-चतुष्टय में परिगणित अर्थ और काम में आ जाती हैं। फ्रायड 
का मनोविज्ञान जिस सेक्स पर इतना जोर देता है क्या वह 'काम' से भिन्‍न है ? 
और जिसे मनोवैज्ञानिक विद्वान्‌ 'जीवनेच्छा' कहते हैं, वह भी अर्थ” से भिन्‍न 
नहीं है । 

परन्तु पाश्वात्य मनोविज्ञान (०४४०० 75४०७००४०) के पीछे चल कर 
यदि अर्थ और काम को ही सारे जीवन की बागडोर सौंप दी जाये---और पुरुषार्थ 
चतुष्टय में से 'धर्म' और “मोक्ष” को निकाल दिया जाये--तो मानव जीवन की 
शाड़ी किस अज्ञात्त और अथाह गर्त में गिरेगी, इसकी कल्पना असम्भव सी है। 
यदि इस स्थिति का कुछ थोड़ा-सा आभास पाना हो तो अपने चारों ओर की दुनियां 


भर क्षण भर के लिए दृष्टिपात कर लीजिये। 


यह भ्रष्टाचार, यह चोरबाजारी, यह रिश्वतखोरी, यह युद्धों की तैयारी, 


ः जास्त्रास्त्रों का और मानव जाति के विध्वंसक अणुबमों का संग्रह, यह जीवन की 


अशान्ति, ये नाना आधियां और नित नयी व्याधियां--ये सब “अर्थ! और 'काम' 
का विस्तार और विलास मात्र हैं । 

यदि 'धर्म' और 'मोक्ष' का अंकुश न रहे तो निरे अर्थ और काम तो 'शिश्तो- 
दरवाद' (भोगवाद) के पर्यायवाचरी ही हैं। शिश्नोदरवाद आसुरी, अनाये और अवै- 
'दिक संस्कृति है। धर्म से रहित अर्थ और धर्म से रहित 'काम' कभी मंजिल (मोक्ष) 
तक नहीं पहुँचा सकते, बीच धार में ही डुबोयेंगे । आज के मानव की और आज के 
संसार की यही स्थिति है| वस्तुतः आज का मानव 'विज्ञान' की जिस गाड़ी में सफर 
कर रहा है उसमें सब कुछ है--प्तिर्फ 'ब्रेक' नहीं है ! 

इस स्थिति में चारों ओर का अनवरत हाहाकार बीच धार में डूबने वाली 


अठारह 


मानव जाति का आत्तंनाद ही है, और कुछ नहीं। आज डूबता मानव पुकार रहा 
है---बचाओ'-बचाओ' । आज संसार का प्रत्येक कोना शोक, ताप, दुःख, क्लेश 
और अशात्ति से ग्रस्त है। शान्ति के लिए प्रयत्न करने वाले दुनिया के सब बड़े- 
बड़े नेताओं और विचारकों का उद्योग वृक्ष के पत्तों पर पानी छिड़कने के समान 
प्रतीत हो रहा है--जब कि मूल (जड़) सूख रहा है । 

यदि सच कहा जाये तो संसार की इस समस्या का समाधान एकमात्र वेद' के 
पास है। वेद' के सिवाय अन्य किसी में यह शक्ति नहीं है जो इस डूबते मानव 
समाज के जहाज को बचा सके क्‍योंकि विश्व के सब मत-मतान्तर, धर्म ग्रन्थ, 
विविध संगठन और विभिन्‍न विचारधाराएं व्यक्तिगत ईमान पर जोर देते हैं-- 
धर्म अर्थात्‌ करतव्य (00(9) पर नहीं, और 'मोक्ष' की कल्पना तो उनके सामने 
है ही नहीं। 

वे जैसे निरुददेश्य चल रहे हैं--कहाँ जाना है, यह पता नहीं, बस चल रहे हैं 
--इतना मालूम है। 

आत्मजनो ! बैदिक धर्म की दृष्टि से 'अर्थ' और 'काम' हेय नहीं है---जीवन में 
उनका भी स्थान है । अरे ! वे अत्यल्त आवश्यक हैं। उत्के बिना शरीर और मन 
की आवश्यकताएं पूरी नहीं होतीं । परन्तु वे अर्थ और काम निरंकुश और निरुद्देश्यः 
नहीं हैं । उन पर धर्म का अंकुश है और 'मोक्ष' उनका उद्देश्य है। 

संक्षेप में अर्थ और काम की जोड़ी है परन्तु यह जोड़ी धर्म के अंकुश में रहनी 
चाहिए अर्थात्‌ धर्म (अर्थ --काम) --मोक्ष । अर्थात्‌ धर्मपूर्वक अर्थ और धर्मपूर्वक 
काम ही मोक्ष की मंजिल तक पहुंचाने में सहायक हो सकते हैं, धर्म से रहित होकर 
नहीं । 

बेद की दृष्टि से यह है मानव-जीवन का प्रयोजन, मानव जीवन का लक्ष्य 
और पुरुष का प्रयोजन--पुरुषार्थ । यही है मानव जीवन की परिभाषा। इससे 
अधिक परिपूर्ण , सवंग्राह्म और श्रेयष्कर मानव जीवन की और कोई परिभाषा हो 
नहीं सकती | 

आप पूछेंगे वेद' में क्या है ? हम कहते हैं कि वेद में इन्हीं चार पुरुषार्थ (धर्म, 
अर्थ, काम, सोक्ष) का प्रतिपादन है। धर्म और मोक्ष के साथ अर्थ और काम भी 
बेद की दृष्टि में हेय या नगण्य नहीं हैं, उनका भी प्रचुर वर्णन है, परन्तु 'तेन त्यक्तेन 
भुडजीथा:' (0709 णा४०५५ ॥/६०॥॥०१६) कह कर उत पर अंकुश लगा दिया 
है। 

अर्थ और काम की प्राप्ति के लिए संसार के पदार्थों का ज्ञान आवश्यक है, 
क्योंकि पदार्थों के गुण-दोष की जानकारी के बिता उनका उपयोग सम्भव नहीं । 
पदार्थों के गुण-दोषों का ज्ञान ही आयुर्वेद है--आयु को बढ़ाने वाला ज्ञान है। 
रसायन, भौतिकी, शरीरशास्त्र, जीव-विज्ञान, वनस्पति-विज्ञान, अस्थि-विज्ञान, 


हक 
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प्रस्तावना 


संसार का हर प्राणी सुखी जीवन का आकांक्षी है। अपने अस्तित्व की रक्षा 
और कामनाओं की पूर्ति के लिए वह प्रयत्तशील रहता है। मानव सभी देहधारियों 
में श्रेष्ठ है। उसका समाज है और अपने जीवन-निर्वाह के लिए उसे अन्य व्यक्तियों 
के सहयोग की आवश्यकता रहती है। वह एक दूसरे पर निर्भर रहता है। परन्तु 
सज्जनता की सीमाओं का जब-जब उल्लंघन होता है, समाज में स्वार्थवृत्ति जोर 
पकड़ती है और परिणामस्वरूप सुख और शान्ति की सम्भावनाएं कमजोर होने 
लगती हैं, सामाजिक समस्याएं बढ़ती हैं। इत मानवीय समस्याओं के समाधान के 
लिए नित्य प्रति प्रयत्न होते रहते हैं। विश्व के अनेकों महापुरुषों, चिन्तकों, दाशैनिकों 
ने समूची मानव जाति के कल्याण के लिए अपने विचार लोगों के सामने रखे हैं। 
दर्शन-शास्त्र, धर्म-शास्त्र, समाज-शास्त्र, राजनीति, इतिहास, शरीर-विज्ञान, मनो- 
विज्ञान विषयक जो साहित्य हमें उपलब्ध है, उस में प्रायः सभी मानवीय एवं 
सामाजिक विधाएं मानव जीवन के विभिन्न पक्षों का अध्ययन प्रस्तुत करती हैं । 
मानवीय समस्याओं और संशयों के निवारण, मानव सम्बन्धों और उस के जीवन के 
प्रयोजन, उदार भावनाओं और उच्च लक्ष्यों के निर्देशन इत्यादि का हमारे विशाल 


« और गौरवपूर्ण प्राचीन सांस्कृतिक साहित्य में जिस सफलता से निरूपण हुआ है, 


.- उसका प्रमाण हमारा वैदिक साहित्य है। 

बेद विश्व-वाडः मय में ज्ञान-विज्ञान के आदि-स्रोत हैं। मानव मात्र के उपकार 
और कल्याण के लिए उनमें जिन शाश्वत मूल्यों का प्रतिपादत हुआ है, वे सबंकालीन 
तथा सा्वेभौमिक हैं। मानव एकता के सूत्रधार के रूप में वे समस्त जगत्‌ के लोगों 
को आत्मोदय का सन्देश दे रहे हैं। आत्मा का प्राणप्रद प्रकाश सभी ओर व्याप्त 
है। इसकी व्यापकता की अनुभूति ही मानव को समत्व की दृष्टि प्रदान करती है । 
आरतीय दर्शन में आत्म-तत्व ही सावेभौम मानवता का प्रेरणातत्व है अन्यथा बाह्य 
जगत्‌ की चारों दिशाओं में विविधता ही विविधता है। अनेकता में एकता स्थापित 
करना ही मानवता का चरम लक्ष्य है। वेद हमें सार्वंभौम मानवता के दर्शन कराते 
हैं और आत्म-तत्व की प्रेरणा से मानव-उन्‍नति और सुख-समृद्धि का पथ प्रशस्त 


आईस 


करते हैं। “आत्मवत्‌ सर्वेभूतेषु” का जीवन-मन्त्र देकर इसकी साधना के लिए सत्य- 
भाषण, सत्य-संकल्प तथा सत्य-कर्म का सन्देश देते हैं। 

“बैदिक मानववाद” विषयक यह ग्रन्थ प्रोफेसर दिलीप जी वेदालंकार की शोध 
साधना का सुफल है। अभिव्यक्ति और शैली सुरुचिपूर्ण है। विश्व के दार्शनिकों 
और विचारकों के सुभाषित स्थान-स्थान पर तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत करते हैं। 
मानववाद के समकालीन सन्दर्भ को वेद मन्त्रों में खोजने में लेखक ने जिस गहराई से 
अध्ययत और श्रम किया है, उसके लिए मैं उन्हें साधुवाद देता हूं। मातववाद 
सामाजिक ढांचे की धुरी है। इसी लिए कहा गया है कि मानववाद की प्रेरणा 
स्वतन्त्र नर-तारियों के सावभौभिक समाज के विकास में सहयोग देना है--एक 
ऐसा समाज जिसमें व्यक्तिगत जीवन तथा आचरण एवं सामाजिक सम्बन्धों और 
संस्थाओं में सृजनात्मक तथा आह्वलादमय सहयोग का भाव हो। वास्तव में 
मानव सम्बन्धी जिस विचार-दर्शन के माध्यम से मानवीय गुणों का विकास होता 
है, उससे पारस्परिक सहानुभूति दृढ़ होती है, लोक-हित तथा लोक-संग्रह की 
भावना व्यापक होती है और सारी मातव जाति के लिए वास्तविक उन्नति, सुख- 
समृद्धि के नये आयाम प्रस्तुत होते हैं। जब भेद-विभेद की प्राचीरें मिटती हैं, सभी 
को निर्भयता और स्वतन्त्रता से जीवन बिताने के साधन जुटते हैं, वहीं से मानव 
उत्कर्ष की सीमा आरम्भ होती है। 

हमारे ऋषियों के चिन्तन का मुख्य केन्द्र मानव रहा है । उन्होंने संस्कृति की 
महान्‌ विरासत के रूप में हमें जो कुछ दिया है, उससे व्यक्ति और समाज दोनों की 
भलाई का सम्यक्‌ विचार हुआ है। मानव के अस्तित्व में लौकिक तथा अलौकिक 
दोनों तत्व हैं परन्तु दिव्यता उसमें तभी आती है जब “सत्यम्‌-शिवम्‌ सुल्दरम्‌” की 
अभिव्यक्ति उसके श्रेष्ठ कार्यों में परिवर्तित होती है । यह एक विदित सत्य है कि 
विकसित मानव से ही विकसित मानव-समाज का निर्माण होता है और विक- 
सित मानव समाज से ही मानव के उत्तम व्यक्तित्व का निर्माण सम्भव है। दोनों ._ 
एक दूसरे के पूरक हैं, लेकित मानव प्रथम है। वह समाज की इकाई है, उसके बिना 
समाज की स्थापना नहीं होती । इसलिए, वेद ने समाज का प्रथम मन्त्र सूत्र दिया 
“मनुर्भव : ऐ मनुष्य, तू मानव बन--मननशील बन। यह मनन सर्वहितकारी 
भावना के विकास के लिए है। इसलिए, वैदिक ऋषि कहते हैं--'मे मनः शिव- 
संकल्पमस्तु” मेरा मन शिव संकल्प वाला हो, उसमें सदा कल्याणकारी और शुभ 
भावनाओं का निवास हो। ये संकल्प हमारे कर्म में परिणत होकर सामुदायिक 
विकास में सहायक होने चाहिएं। समाज में भ्रातृ-भाव, मैत्री, सौजन्य एवं सर्वा- 
भ्युदयकारी भावनाओं के विस्तार हेतु यजुर्वेद में कहा गया हैं : “ मित्रस्याहं चक्षुषा 
सर्वाणि भूतानि समीक्षे । मित्रस्य चक्षुषा समीक्षामहे”---मैं सब को मित्र की दृष्टि 
से देखूं और हम सभी परस्पर मित्र-दृष्टि से देखें । 


तेईस 


पाश्चात्य देशों के कुछ विचारकों ने मानवीय समस्याओं के लिए अर्थ को 
अधान कारण बताया है। इस में सन्देह नहीं कि अर्थ भौतिक जगत्‌ में विशेष महत्व 
रखता है, लेकिन अर्थ से ही सब समस्याओं का समाधान नहीं होता । आ्थिक 
समानता के स्वरों में मानवीय पक्ष अवश्य है। परन्तु मानवीय प्रवृत्तियों को 


. सुसंस्क्ृत बनाने में इसकी भूमिका मुख्य हो, ऐसा नहीं कहा जा सकता | मानव 


जीवन में अर्थ की उपयोगिता और आवश्यकता को भारतीय चिन्तकों ने नकारा 
नहीं है, इसके उपार्जन का अधिकार मनुष्य को सौंपते हुए, उसे लोक-हिंत और 
लोक-संग्रह की मर्यादा में ही रखने का उपदेश दिया है। 

यह सभी जानते हैं कि पिछली एक-दो शताब्दियों में विज्ञान और तकनीकी 
“विद्या में जो प्रगति हुई और भौतिक सुख-साधनों की जिस मात्रा में वृद्धि हुई, वह 
आश्चर्यजनक है। इसमें सन्देह नहीं कि मनुष्य ने अपनी असामान्य बौद्धिक क्षम- 
ताओं के विकास से अपूर्व भौतिक शक्ति संग्रह की है । परन्तु यह भी ज्ञातव्य है कि 
आज भी विश्व-मानव आशा और निराशा, ऐश्वर्य और अभाव, प्रगति और पतन 
के दोराहों पर खड़ा है। जिनके पास साधन हैं, उनकी दृष्टि लोक-संग्रह और 
लोक-कल्याण की उदार भावनाओं से हटकर शक्ति के केन्द्रीकरण में लगी हुई है, 
जबकि दूसरी ओर तीन-चौथाई से अधिक जन-समुदाय साधारण जीवन-स्तर से भी 
नीचे जी रहा है । मानवता को जीवित रखने के लिए, विज्ञान की उपलब्धियों को 
मानव उपकार में सहायक होना होगा, तभी विश्व-बन्धुत्व और विश्व-शान्ति की 
कल्पना साकार होगी । अर्थ-जन्य सुख और सुविधाएं भौतिक पदार्थों तक सीमित 
हैं। इन्द्रियों के घोड़े दौड़ते हैं। मानव का यह शरीर रूपी रथ अपने गन्तव्य की 
ओर बढ़ता रहे, उसके लिए मानव को अपने रथी (आत्मा) के हाथ में इसका 
नियन्त्रण सौंपना होगा । बर्टरेण्ड रसल के ये शब्द “मानव शिवत्व की कामना से 


. मंगल प्रसार भी कर सकता है और अमंगल की भावता से विनाश भी ” सर्वथा 


उपयुक्त हैं। इस सन्दर्भ में वेदों में मानवतावादी जो मूल्य स्थापित हुए हैं, वे 
सर्वांगीण हैं और मानव-समाज को पूर्णता की ओर अग्रसर करते हैं। 

भारतीय चिल्तन में मानववाद ऐसे मूल्यों पर आधारित है जिनके द्वारा धर्म, 
अर्थ, काम और मोक्ष के चार पुरुषार्थ पूरे होते हैं। यद्यपि मानववाद की विचार- 
धारा प्राचीन काल से प्रवाहित होती रही है, इतना अवश्य स्वीकार करना होगा 
कि पश्चिम के देशों में पुनर्जागरण काल में मानववादी विचार-धारा अधिक स्पष्ट 
और नये रूप से संसार के सामने आयी । लेखक ने निरपेक्ष भाव से भारतीय और 
पाश्चात्य देशों के चिन्तकों और दा्शनिकों के विचारों को प्रस्तुत किया है और 
उनमें से उपयोगी तत्वों का चयन पाठकों पर छोड़ते हुए भी भारतीय सांस्कृतिक 
अम्पदा की गौरव-गरिमा को पूरी निष्ठा से प्रतिष्ठित करने का प्रयास किया है। 


चौबीस 


यह एक मुल्यवान्‌ कृति है; अपनी सहज और सरल भाषा में एक गूढ़ विषय का 
इसमें बड़ी सफलता से सम्पादन हुआ है। आशा है कि प्रोफेसर दिलीप वेदालंकार 
भारतीय संस्कृति की इसी मनोयोग और श्रद्धा से सेवा करते रहेंगे ।* 


अल 
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]शन्नष्न शिप्राश्!६5--पा09, शञात्रा द्ाए ये वसा ए5?7 


छब्बीस 


भारत से हम क्या सीख सकते हैं ? 


विद्व-प्रसिद्ध प्राच्यविद्या-विशारद प्रो० मेकक्‍्समूलर कहते हैं--- 


“यदि मैं विश्व भर में से उस देश को ढूंढ़ने के लिए चारों दिशाओं में आंखें 
उठाकर देखूं जिसपर प्रकृति देवी ने अपना सम्पूर्ण वैभव, पराक्रम, तथा: दर्य खुले 
हाथों लुटाकर उसे पृथ्वी का स्वर्ग बना दिया है तो मेरी अंगुली भारत की ओर ही 
उठेगी। यदि मुझसे पूछा जाये कि अन्तरिक्ष के नीचे के वह स्थल है जहां 
मानव के मानस ने अपने अन्तराल में निहित ईश्वर-प्रद तम सदभावा 
पूर्ण रूप से विकसित किया है, गहराई में उतर कर जीवन उठिततम समर 
पर विचार किया है, उनमें से अनेकों को इस प्रकार सुलझाया है--जिनकों 
कर प्लेटो तथा कांट का अध्ययन करने वाले मनीषी भी आश्चर्यच्रकित रह 
तो मेरी अंगुली भारत की ओर उठेगी। इतना ही नहीं, यदि मैं अपने से पुनः 
हम यूरोपवासो---जो अब तक केवल ग्रीक, रोमन तथा यहूदी विचारों के 
मंडल में पलते रहे हैं--किस साहित्य से वह प्रेरणा ले सकते हैं जो हमारे भ 
जीवन का परिशोध करे--उसे उन्नति के पथ पर अग्रसर करे--व्यापक ब 
विश्वजनीन बनाये---सही अर्थों में मातवीय बनायें--जिससे हमारे पार्थिव जी* 
को ही नहीं, प्रत्युत हमारी सनातन आत्मा को प्रेरणा मिले, तो मेरी अंगुली भार « 
की ओर उठेगी।'***** इतना ही नहीं, भाषा, धर्म, पुराण-कथा, तत्त्वज्ञान, नया 
कानून, नीति-रीति, कला एवं प्राचीन शास्त्र इत्यादि जो भी मानव-मस्तिष्क के 
विकास क्षेत्र माने गये हैं-- उनमें से किसी भी एक विषय का अध्ययन आरम्भ करने 
के बाद आगे बढ़ने के लिए इच्छा से या अनिच्छा से तुम्हें भारत की यात्रा करनी 
होगी। क्योंकि मानव इतिहास की सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण, मुल्यवान्‌ और ज्ञानदायक 
सामग्री का विपुल भण्डार तो भारत में, सिर्फ भारत में और भारत में ही संगृहीत 


है।' 


का 


विषय-सूची 


ईश-स्तुति 

माता-पिता के चरणों में आत्म-निवेदन 

अपनी बात '*'दिलीप वेदालंकार 

भूमिका *' “लेखक 

प्रस्ताव ता ' *"महामहिम बा० दा० जत्ती 

वात ज्ञात ०क्ाा ॥ (88०७ 75 ? ---॥३5-४४॥७7 


पहला अध्याय 
विषय-प्रवेश 


१. मानव का स्वरूप 
(क) मानव शरीर (जन्म) का महत्त्व 
(ख) मानव और आत्तमज्ञान 
(ग) मानव और मोक्ष 
(घ) मानव का आध्यात्मिक विकास 
(ड) आध्यात्मिकता और मानव-कल्याण 
(च) मानव और नैतिकता 
(छ) मानव और स्वतन्त्रता 
(ज) मानव-मूल्य 
(झ) मानव का लक्ष्य 
२. सानववाद 
(क) मानववाद : शब्दावली तथा भावना 
(ख) मानववादी विचारधारा का रूप 
(ग) मानवतावाद तथा मानववाद 
३. वेदिक साहित्य का प्रयोजन और सानववाद 
मनुरभव 
दूसरा अध्याय 
वैदिक दर्शन एवं मानववाद 


बंदिक दर्शन का आधार “'ऋत' और 'सत्य' 
२. बंदिक दर्शन का फेन्द्रमूत विचार 


न्न्की 


पृष्ठ +० ० तीन 
पांच 

सात 

तेरह 
इक्कीस 
पच्चीस 


पृष्ठ संख्या 
१ 
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अट्टाईस 
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(ख) वैदिक साहित्य में आत्मज्ञान पर बल 3 
(ग) वेद में ईश्वर-सिद्धि तथा ईश्वर का स्वरूप ६० 
(घ) ईश्वर एक है ६१ 
(ड)) ईश्वर सबका पिता, माता, सखा और वन्धु है ६३३ 
(च) ईश्वर सच्चिदानन्दस्वरूप है द्द 
(छ) वैदिक ईश्वर का स्वरूप और मानव-कल्याण ६५ 
बेविक देवता दर्द 
बया यह जगत्‌ भिथ्या है ? ६६ 
वेदिक कर्म सिद्धान्त ७१ 
वेदिक दर्शन का परम लक्ष्य : मोक्ष अथवा बह्म-साक्षात्कार छ्दरे 
तीसरा अध्याय 

वैदिक धर्म और मानववाद पृष्ठ ७७ 

यज्ञ छ्द 
(क) अग्न्याधान छ्८ 
(ख) इष्टियाग ७९ 
(ग) सोमयाग ७६ 
(घ) यज्ञों में पशु-हिसा का सर्वथा निषेध ष््भ्‌ 
घोडश संस्कार ६० 
(क) प्राग्जन्म संस्कार--गर्भाधान, पुंसवन, सीमन्तोल्तयन । ६३ 
(ख) बाल्यावस्था के संस्कार--जातकर्म, नामकरण, निष्क्रमण, ध्दट 

अन्नप्राशन, चूड़ाकरण, कर्णवेध । 
(ग) अन्य संस्कार--विद्यारम्भ, उपतयन, वेदारम्भ, केशान्त, १०३ 
समावत्तेन, विवाह, अन्त्येष्टि | 
अष्टांग-पोग ११० 
चौथा अध्याय 

वैदिक आचारशास्त्र एवं मानववाद पुष्ठ ११४ 

आधारसूत सिद्धान्त एवं उदात्त भावनाएं ११४ 
# प्राणिमात्र में मित्रदृष्टि ११६ 
+॑ समता एवं समष्टि की भावना ११७ 


# परिवार के सदस्यों में सौमनस्य ११८ 


जड़ी 


के के की के के की में के की को मे के के की के की के कऔे के के जे मे के के मे की की फऋे 


मानव-कल्याण की भावना 
अकेला खाना पाप है 

ऋत और सत्य की भावना 
भद्र-भावना 

स्वस्ति-कामना 
विश्व-शान्ति 

भूमि हमारी माता है 

बैदिक राष्ट्रगीत 

वैदिक वीर भावना 

मेरा मन शिव संकल्प वाला हो 
बुद्धि और मेधा की उपासना 
सूझ की देवी की उपासना 
सरस्वती-वन्दना 

विद्या-प्रेम 

जुआ मत खेलो 

निष्पाप होने की प्रार्थना 
पाप-निर्मोक्षण 

निर्भगता 

द्ेष-त्याग 

दीर्घायु 

मधुर जीवन 

पवित्र जीवन 

सम्पुष्ट जीवन 

यज्ञमय जीवन की सफलता 
ओजपूर्ण तेजस्वी जीवन 
शारीरिक स्वास्थ्य की प्रार्थना 
मृत्यु-विवारण 


पांचवाँ अध्याय 
वैदिक समाज और मानववाद 


समाज-व्यवस्था 
(क) पूंजीवादी समाज-व्यवस्था एवं उसके भयंकर परिणाम 


उनतीस 


54 
न 
श्श्३े 
१२६ 
१२७ 
3] 
१२८ 
श्श२ 
१३३ 
१३६ 
१३६ 
श्४ड० 
१४० 
१४१ 
१४१ 
१४७ 
श्ष्द 
१४६ 
१४६ 
१५० 
१५१ 
१५२ 
१५२ 
श्श३ 
१५६ 
१५८ 
४६ 
१६० 
१६१ 


पृष्ठ १६४ 


१६४ 
१६४ 


तीस 


(ख) साम्यवादी समाज-व्यवस्था 
२. वेदिक वर्णाअम-व्यवस्था 
व्यष्टि एवं समष्टि की उन्नति के उपाय 
३. बैदिक आश्रम-व्यवस्था 
(क) ब्रह्मचर्य आश्रम--ब्रह्म चर्य का महत्व 
(ख) गृहस्थ आश्रम 
(ग) वानप्रस्थ आश्रम 
(घ) संन्यास आश्रम 
४, वर्ण-व्यवस्था 
(क) ब्राह्मण 
(ख) क्षत्रिय 
(ग) वैश्य 
(घ) शुद्र--वर्णाश्रम व्यवस्था में शुद्रों की स्थिति 
५. बेद में दस्यु या 'दास' जातिवाचक नहीं 
६. वबेदिक नारी सानवीय आद्शों की खान 


छठवां अध्याय 
बेद की मानववादो शासन-व्यवस्था 


१. राष्ट्र-पुरुष 
२. वेद में वणित विभिन्‍न प्रकार की ज्ञासन-पद्धतियां 


साम्राज्य, भोज्य, स्वराज्य, वैराज्य, पारमेष्ठ्य, 
राज्य, महाराज्य, आधिपत्यमय, सामन्‍्तपर्यायी, 
जानराज्य, विप्रराज्य, समयराज्य, अधिराज्य 

ब्रह्म और क्षत्न के सहयोग से राष्ट्र की उन्‍नत्ति 

बेदिक शासन-तन्त्र में राज्य का संचालन एवं सुरक्षा-पद्धति 

(क) सभा 

(ख) समिति 

(ग) विदथ 

५. दूत और चर-व्यवस्था 

६. वंदिक सेन्य-व्यवस्था 
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पृष्ठ 


१६५ 
१६८ 


१६९ 
१७० 
श्ड२ 
१७५ 
१७६ 
१७७ 
श्छ८प 
१७६ 
१८१ 
श्र 
श्ष७छ 
१६० 


२०४ 
२०५ 
र्०्८ 


रररे 
२२६ 
२२६ 
२२७ 
कि 
५ 
२३० 


छा 
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इकत्तीस 


सातवां अध्याय े 

बेद में मानवोषयोगी ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल एवं वाणिज्य 
१. कृषि पृष्ठ २३८ 
वेदकालीन खान-पान २४२ 
२४३ 
२. पशुपालन २ 
ग्रोपालन र्‌४४ 
३. वेद में उद्योग-धन्धे २१ 
(क) वेद में गृह-निर्माण कला र५्र 
(ख) वेद में वस्त्र-कला २५५ 
(ग) वेद में अन्य उद्योग २५६ 
(घ) वेद में यातायात २५७ 
४. बेद में आयुर्वेद २५६ 
(क) वेद में मानव-शरीर का वर्णन २६० 
(ख) बेद में यक्ष्मनाशन २६१ 
(ग) रोगोत्पत्ति के कारण २६१ 
(घ) वेद में ज्वर वर्णन र६३ 
(डः) वेद में शल्य वर्णन २६४ 
(च) वेद में विष-चिकित्सा श्द्ड 
; (छ) वेद में औषध-विज्ञान २६५ 
(ज) वेद में मानसिक चिकित्सा २६७ 
उपसंहार पृष्ठ २६६ 
परिशिष्ट---सन्दर्भ ग्रन्थ-सूची २७२ 
अग्रिम ग्राहकों की सूची २७६ 

ड़ का स्वरूप 


यह विश्व, व्याप्त मूल सत्ता से उद्भूत एवं निर्मित उपकरणों के संधात का 
परिणाम है। विश्व के सृजन के सम्बन्ध में युगों से ज्ञान-विज्ञान की सहायता 
लेकर अन्तः बाह्य विश्लेषण करने की चेष्टा की जा रही है। इस चराचर जगत्‌ 


में चेतन तत्व का महत्व अधिक है क्योंकि वह गतिमान्‌ एवं सजीव है तथा सृष्ठि 


का भौतिक समन्वय उसी के निमित्त है। जीवधारियों में मनुष्य ही एक ऐसा प्राणी 


है जो विवेक बुद्धि से समन्बित है। महाभारत में लिखा है कि ब्रह्म का रहस्य यही 
है कि सृष्टि में मानव ही सर्वश्रेष्ठ है ।' 

प्राश्चात्य त्िल्तकों नें भी इस सृष्टि में मानव से अद्भुत और श्रेष्ठ अन्य कुछ 
नहीं माना है ।* मनुष्य ही इस सृष्टि की पूर्ण अभिव्यक्ति करने में समर्थ है। पास्कल 
का मत है कि मनुष्य ही इस संसार का सर्वश्रेष्ठ बौद्धिक जीव है।' मनुष्य ज्ञान की 
चर ल्‍' अथ और उसकी अभिव्यक्ति कर सकता है तथा वही कर्म का कर्त्ता है।* ऐतरेय 
०" अं का वचन है--'मनुष्य विश्व शक्ति की सुकृति है।'"* 


| जी * गृह्मं ब्रह्म तदिदं ब्रवीमि, न मानुषाच्छेष्ठतरं हिं किचित्‌ । 

“महाभारत शा० १० ८०११२ 

२. धिक्याए ॥76 [06 ज़णात&7४ ० ए070 
था 706 50 ए/00067४प] 38 वध. 
-70०गांड5 पज्माणा। : ज्याशांक्गा 35 

३... 5. रििवाताएाकराशा & 7. प्‌, र॥० (705) : 
पार एगालक ण॑ शक्ा, ए. 9. 

(७. ६प्राएण€ ए्लां३ : 5000 जावतेशाशा|ध] एतकःाशाड | वातेंद्ा 

?20॥05णाए३, ७, 3?. 

१... तास्यः पुरुषमानयत्ता अन्न बन्‌ सुकृतं बतेति । पुरुषो वाव सुकृतम्‌ ।' 


++ऐत० उप० १॥२।३ 


ब 700॥050फफए, ए. 80 


रे वेदों में मानववाद 


मानव शरीर (जन्म) का महत्व 


मानव शरीर प्राप्त करके ही इस संसार के रहस्य का ज्ञान तथा सिद्धि प्राप्त 
की जा सकती है। बहा का रहस्य मानव में ही निहित माना गया है, क्योंकि नर ही 
नारायण के समीप है।' बाइबल में भी इस तथ्य का उल्लेख अनेक स्थलों पर 
मिलता है।' कुरान में भी यह माना है कि मनुष्य पृथ्वी पर अल्लाह का प्रतिनिधि 
है ।' तथा अल्लाह ने मनुष्य को सर्वश्रेष्ठ आकार का बनाया है।* 

मानव-जन्म महत्ता के सम्बन्ध में श्री गोपीनाथ कविराज लिखते हैं-- प्राचीन 
हिन्दू शास्त्र में--कैवल हिन्दू शास्त्र में ही नहीं, अन्यान्य देशों के धर्मशास्त्रों में भी-- 
इतर प्राणियों के जीव-देह की अपेक्षा मानव देह को अधिक उत्कृष्ट माना गया है 
भगवान्‌ श्री शंकराचार्य ने मनुष्यत्व, मुमुक्षत्र तट महापुरुष-संश्रय, इत तीनों की 
अति दुलंभ पदार्थों के रूप में गणना की है तथा इनमें भी मनुष्यत्व प्रधान माना डे 
क्योंकि मनुष्य देह की प्राप्ति हुए बिना मुक्ति की इच्छा सम्भव नहीं है ।' चौरासी 
लाख योनियों के बाद मनुष्य देह की प्राप्ति होती है । 

भागवत में कहा गया है कि मानव शरीर को बनाकर ब्रह्म भगवान्‌ अपनी 
क्ृतक्ृत्यता को व्यक्त करते हैं। भगवान्‌ ने अपनी आत्मशक्ति माया के द्वारा जड़ 
सृष्टि (वृक्षादि) तथा चेतन-सुष्टि (पशु, मृग आदि ) को वनाया, किन्तु इससे सच्तुष्ट 
न होने पर उसने मनुष्य को बनाकर अपनी कार्य-कुशलता से यह सन्तोष प्राप्त किया 
कि मुझे और मेरी सृष्टि को समझने वाला अब उत्पन्न हो गया है ॥ 

इतना दुर्लभ होने पर की मानव शरीर शाश्वत तथा अजर नहीं, इसलिए इसे 
विदेह कहते हैं, 'मनुष्य-जन्म की प्राप्ति सहंज नहीं है, उसकी प्राप्ति का कोई निश्चय 


नहीं होता तथापि इसकी प्राप्ति क्षण-भंगुर ही होती है। कक 
जैन-दर्शन में भी मनुष्य जन्म के महत्व को स्वीकार किया गया है। महावीर. ५ 


कहते हैं कि जब अशुभ कर्मों का विनाश होता है तभी आत्मा शुद्ध, निर्मेल और 
> है: - पिधिज ज.2.. वि 
१. “पुरुषों वे प्रजापतेनेंदिष्ठम्‌' --शत० ब्रा० २५॥११ 
२. बाइबल--(जनेसिस १२६, २७, ४।॥, ६६) 
३. कुरान--(सूरा २व ३५३५) 
४, कुरान--(सूरा ६५४, ६४२» ४०६६) 
५. कल्याण---मानवता-प्ंक (देखिये, श्रीगोपीनाथ कविराज का लेख--'मनुष्यत्व ), 
पु० पेंच 
६. सुष्द्वा पुराणि विविधान्यजयाअत्मशक्त्या 
वुक्षान्‌ सरीसृपपश्‌न्‌ खगदंदामत्स्थान्‌ । 
तंस्तेरतुष्टहृदय: पुरुष विधाय । 
ब्रह्मावलोकधिषण मुदमाप देव: ॥ --श्रीमद्भागवत ११॥६।२८ 
७. दुलंभो मानुषो देहो देहिनां क्षणभडुगुरः ॥ 


____[_ __ _ 2 लक 


सातवां अध्याय 


इकत्तीस 


बेद में मानवोपयोगी ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल एवं वाणिज्य 


« कषि 


वेदकालीन खान-पान 


- पशुपालन 


गोपालन 


. वेद में उद्योग-पन्धे 


(क) वेद में गृह-निर्माण कला 
(ख) वेद में वस्त्र-कला 

(ग) वेद में अन्य उद्योग 

(घ) वेद में यातायात 


. बेब में आयुर्वेद 


(क) वेद में मानव-शरीर का वर्णन 
(ख) वेद में यक्ष्मताशन 

(ग) रोग्रोत्पत्ति के कारण 

(घ) वेद में ज्वर वर्णन 

(ड) वेद में शल्य वर्णन 

(च) वेद में विष-चिकित्सा 

(छ) वेद में औषध-विज्ञान 

(ज) वेद में मानसिक चिकित्सा 


उपसंहार 
परिशिष्ट--सन्दर्भ ग्रस्थ-सूची 
अग्रिम प्राहकों की सूची 


वैदिक वाहसय का वृक्ष (देखिये पृष्ठ ४६-४७) 


पहला अध्याय 


विषय-प्रवेदा 


मानव का स्वरूप 


ह्‌ विश्व, व्याप्त मूल सत्ता से उद्भूत एवं निर्मित उपकरणों के संघात का 
परिणाम है। विश्व के सूजन के सम्बन्ध में युगों से ज्ञान-विज्ञान की सहायता 
लेकर अन्तः बाह्य विश्लेषण करने की चेष्टा की जा रही है। इस चराचर जगत्‌ 
में चेतन तत्व का महत्व अधिक है क्योंकि वह गतिमान्‌ एवं सजीव है तथा सृष्टि 
का भौतिक समन्वय उसी के निमित्त है। जीवधारियों में मनुष्य ही एक ऐसा प्राणी 
है जो विवेक बुद्धि से समन्वित है। महाभारत में लिखा है कि ब्रह्म का रहस्य यही 
है कि सृष्टि में मानव ही सर्वश्रेष्ठ है।' 
पाश्चात्य चिन्तकों नें भी इस सृष्टि में मानव से अद्भुत और श्रेप्ठ अन्य कुछ 
नहीं माना है ।* मनुष्य ही इस सृष्टि की पूर्ण अभिव्यक्ति करने में समर्थ है । पास्कल 
का मत है कि मनुष्य ही इस संसार का सर्वश्रेष्ठ बौद्धिक जीव है।'* मनुष्य ज्ञान की 
भ्रोश्ति और उसकी अभिव्यक्ति कर सकता है तथा वही कर्म का कर्त्ता है। ऐतरेय 
सपनिषद्‌ का वचन है--'मनुष्य विश्व शक्ति की सुकृति है !'* 


१. गुह्ं ब्रह्म तबिदं ब्रवीमि, न मानुषाच्छे ष्ठतरं हि किचित्‌ । 
--महाभारत शा० प० 5०११२ 
2 २. श्राप 06 6 ज़णा08०8 0 एण]6 
40 7076 50 ए०॥09677 85 गधा, 
-70णॉछड ॥.शाणाई ; पस्तात्रांगा 25 8 2॥]050फ9, ए. 80 
३... 5, रि्णाब्राद्रांडआओ & 72. प', ० (005) : 
8५] (एणाटश्फका ण ७०9, 7. 9. 
४, (. छग्राप्चा6 (9]9 : 50॥6 फात्राशांब एक्‍00एशा$ गा उातंगा 
ए्ाा05०णए05, 9. 3?. 
५. तास्यः पुरुषमानयत्ता अन्नुवन्‌ सुकृतं बतेति । पुरुषो बाव सुकृतम्‌ । 
+ऐतत० उप० १॥२।३ 


२ वेदों में मानववाद 


मानव शरीर (जन्म) का महत्व 


मानव शरीर प्राप्त करके ही इस संसार के रहस्य का ज्ञान तथा सिद्धि प्राप्त 
की जा सकती है। ब्रह्म का रहस्य मानव में ही निहित माना गया है, क्योंकि नर ही 


नारायण के समीप है।' बाइबल में भी इस तथ्य का उल्लेख अनेक स्थलों पर ' 


मिलता है।' कुरान में भी यह माना है कि मनुष्य पृथ्वी पर अल्लाह का प्रतिनिधि 
है।' तथा अल्लाह ने मनुष्य को सर्वेश्रेष्ठ आकार का बनाया है। 

मानव-जन्म महत्ता के सम्बन्ध में श्री गोपीनाथ कविराज लिखते हैं--प्राचीन 
हिन्दू शास्त्र में--केवल हिन्दू शास्त्र में ही नहीं, अन्यान्य देशों के धर्मशास्त्रों में भी-- 
इतर प्राणियों के जीव-देह की अपेक्षा मानव देह को अधिक उत्कृष्ट माना गया है। 
भगवान्‌ श्री शंकराचार्य ने मनुष्यत्व, मुमुक्षत्व तथा महापुरुष-संश्रय, इन तीनों की 
अति दुर्लभ पदार्थों के रूप में गणना की है तथा इनमें भी मनुष्यत्व प्रधान माना है, 
क्योंकि मनुष्य देह की प्राप्ति हुए बिना मुक्ति की इच्छा सम्भव नहीं है ।" चौरासी 
लाख योनियों के बाद मनुष्य देह की प्राप्ति होती है । 

भागवत में कहा गया है कि मानव शरीर को बनाकर ब्रह्म भगवान्‌ अपनी 
कृतक्ृत्यता को व्यक्त करते हैं। भगवान्‌ ने अपनी आत्मशक्ति माया के द्वारा जड़ 
सुष्टि (वृक्षादि) तथा चेतन-सृष्टि (पशु, मृग आदि) को बनाया, किन्तु इससे सच्तुष्ट 
न होने पर उसने मनुष्य को बनाकर अपनी कार्य-कुशलता से यह सन्तोष प्राप्त किया 
कि मुझे और मेरी सृष्टि को समझने वाला अब उत्पन्न हो गया है।' 

इतना दुलंभ होने पर भी मानव शरीर शाश्वत तथा अजर नहीं, इसलिए इसे 
विदेह कहते हैं, 'मनुष्य-जन्म की प्राप्ति सहज नहीं है, उसकी प्राप्ति का कोई निश्चय 
नहीं होता तथापि इसकी प्राप्ति क्षण-भंगुर ही होती है।* 


जैन-दर्शन में भी मनुष्य जन्म के महत्व को स्वीकार किया गया है। महावीर 


कहते हैं क्रि जब अशुभ कर्मों का विनाश होता है तभी आत्मा शुद्ध, निमेल और 


'पुरुषो व॑ प्रजापतेनेंदिष्ठम्‌' --शत० ब्रा० २५॥१॥१ 
बाइबल--(जनेसिस ११२६, २७, ५॥१, ६।६) 
कुरान--(सूरा २ व ३५४३५) 
कुरान--(सूरा ६४४, ६४।३, ४०६६) 
कल्याण--मानवता-प्रंक (देखिये, श्रीगोपीनाथ कविराज का लेख--'मनुष्यत्व'), 
पा १४८ 
६. सृष्ट्वा पुराणि विविधान्यजया55त्मशक्त्या 

व॒क्षान्‌ सरीसपपश्‌न्‌ खगदंशमत्स्यान्‌ । 

तेस्तेरतुष्टहृदय: पुरुष विधाय । 

ब्रह्मावलोकधिष्ण मुद्ाप देव: ॥ --श्रीमद्भागवत ११॥६।२८ 
७. दुलंभो मानुषो देहो देहिनां क्षणभडगुरः ॥ 


ख्ह न का >छ दु> 


हक 


विषय प्रवेश झ् 


पवित्र बतती है और तभी प्राणी मनुष्य योनि को प्राप्त करता है ।' 
उत्तराध्ययन सूत्र में भगवान्‌ महावीर मानव देह की महत्ता का वर्णन इस 
प्रकार करते हैं: 'संसारी जीवों को मनुष्य का जन्म चिरकाल तक इधर-उधर 


*भटकने के पश्चात्‌ वड़ी कठिनाई से प्राप्त होता है, वह सहज नहीं है। दुष्कर्म का 


फल बड़ा भयंकर होता है। अतएव हे गौतम ! क्षण भर के लिए भी प्रमाद मत 
कसी 

मानव जीवन और देह प्राप्ति के सम्बन्ध में बौद्ध धर्म ने भी वैदिक मान्यता 
तथा दर्शनों के अनुकूल मानव को ही देव का रूप स्वीकार किया है और उसके 
अनुसार मानव-शरीर की प्राप्ति होने पर ही सत्य-ज्ञान की उपलब्धि हो सकती है।* 

मानव जीवन बड़ा श्रेष्ठ है; यह पशुता, मानवता और देवत्व का संयोग है।* 
वही इस संसार की क्रियाओं का मूल स्रोत माना गया है। कन्फ्यूशियस कहते हैं 
कि चाहे हम किसी भी दृष्टि से विचार करें, मानव इस विश्व का सूत्र है।' इस 
प्रकार मनुष्य ईश्वर से तनिक ही नीचे है ।* 


मानव और आत्मज्ञान 


मानव, जिसे सृष्टि का मूल केन्द्र माना जाता है, स्वयं अपने लिए एक समस्या 
है। यह संभव है कि मानव इस संसार के रहस्य को समझ ले, किन्तु स्वयं अपने 
लिए वह एक रहस्य सूत्र है। वह अपने अस्तित्व के सम्बन्ध में उत्सुक होकर अपना 
और अपने परिवेश का परीक्षण करता है ।* इसीलिए समस्त ज्ञान-विज्ञान, दर्शन, 
इतिहास, मनोविज्ञान, मानव-शास्त्र, धर्म एवं नीति-शास्त्र के चिन्तन-मनन का 


>केन्द्रविन्दु मनुष्य ही रहा है। आत्मज्ञान से दीप्त जीवन ही चेतना का लक्षण है । 


इस ज्ञान को प्राप्त करने की शक्ति भी मानव में ही प्राकृतिक रूप से निहित 


है। मानव की रचता दो पक्षों को लेकर हुईं है। एक स्थूल शरीर है जो मानव के 


१. कम्माणं तु पहाणाए, आणुपुध्वी कयाइ उ। 
जीवा सोहिमणुप्पत्ता आययन्ति मणुस्सयं ॥ नल्यत्तराध्ययत्त पूल शेड 
२. इडुल्लहे खलू माणुसे भवे, चिरकालेण वि सब्वपाणिणं । 
गाढ़ य विवाग कम्भुणी, समयं गोयम ! भा पमायए ॥ 
+55त्तराध्ययन सूत्र १०४ 
हे, 9. रिव्णाब॥एंजागना < 7... रित्ांप--(:05) : पक एगाल्कु। ० फैला, 
७9. 256. 
व॥6 (०णए/श९४ ४००४5 ० शएश:॥ा॥आ0--५०, श], 9. 723 
क्‍.एं शशाशां : (एणाप्रिएंप5--प्त5 ॥॥66 0 पा, ए. 56 
8.8. #70& : 46685 ० हा€बा 70/॥050.085, 0. 56-57. 
जशिन्नाणा5 आआणांप5ड : 70० प्लांप४ॉ॥ग, ए. 20 


! आम सी 


४ वेदों में मानववाद 


बाह्य विधान का प्रतीक है, दूसरा प्राण तत्व है जो उसकी चेतना का द्योतक है। 
इस चेतन तत्व के आधार पर ही मनुष्य को चेतना प्रवाह की धारा माना गया है।' 


पाश्चात्य दाशंनिक सात्रें के मत में भी मनुष्य आत्माभिव्यक्ति में समर्थ एबं 


स्वतन्त्र है। प्रत्येक स्थिति में आत्मज्ञान और स्वचिन्तन के अतिरिक्त उसका और 
कोई लक्ष्य नहीं है।' मुक्ति-प्राप्ति की क्षमता ही मानव को अन्य प्राणियों से पृथक्‌ 
रखती है। राल्फ बार्टन परी का मत है कि मानव ज्ञान एवं आत्मदर्शन द्वारा मुक्ति 
प्राप्त करने में समर्थ है, यही उसकी तीज्र इच्छा है । इसी से वह अपने जीवन के 
लक्ष्य को पूरा करता है। वह आत्मविश्लेषण एवं जीवन के प्रति विवेचनात्मक 
व्यवहार द्वारा मानव-मूल्यों की खोज करता हुआ जीवन में उसकी स्थापना करता 
है। जब वह जीवन के यथार्थ मृल्यों का ज्ञान प्राप्त कर लेता है तथा जीवन के 
विभिन्‍न पक्षों के अन्तरंग में प्रवेश कर जाता है तब ही आत्मज्ञान के प्रकाश में 
जीवन के रहस्यों से परिचित हो पाता है। 

मानव अपना ज्ञाता, व्याख्याता और निर्णायक स्वयं है। इस सम्बन्ध में प्रसिद्ध 
यूनानी दार्शनिक प्रोटोगोरस का कथन है, 'मनुष्य ही समस्त वस्तुओं का मापदण्ड 
है। चीन के प्रसिद्ध चिन्तक कन्फ्यूशियस भी मानव का मापदण्ड मानव को ही 
बताते हैं ।" सोफिस्ट दार्शनिकों ने मानव को सामाजिक परिवेश में अधिक देखा, 
जबकि प्लेटो और अरस्तू ने इसके साथ ही सृष्टि में व्यक्ति रूप में भी उसका 
अध्ययन किया। इतना होने पर भी सुकराते के इस कथन का महत्व है कि आत्मे- 
ज्ञान-हीन मानव-जीवन व्यर्थ है।' मानव साधना द्वारा जीवनै के शाश्वत मूल्यों भ्का 
ज्ञान प्राप्त करता है। बहिर्मृखी प्रवृत्ति के सब भागों का अनुभव करता हुआ भी वह 


जीवन के चरम लक्ष्य की खोज में व्यग्र रहता है । मानव का एकमात्र लक्ष्य रहता: 


है सुख-प्राप्ति और दुःख-निवृत्ति 


दुःख से मुक्ति प्राप्त करने का साधन क्या है ? ऋषियों का कथन है कि बह” 


कै... +७9७+अ>-भभ+न-»+००+आा कमा रू 
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िक्नाएा5 ह00॥05--० प्राएडशा 

उमेश मिश्र : 'भारतीय दर्शन', पू० ४ 


छ ऋग 


> पक्का 


बिषय प्रवेश रू 


आत्म-ज्ञान है। ज्ञानी लोग कहते हैं--'आत्मा को देखो।' * 

ज्ञानोपलब्धि का फल आत्म-सुख है। इसलिए आत्मा का ज्ञान कराना चाहे 
वह ब्रह्म से भिन्‍त हो या अभिन्न, प्रत्येक दर्शन का लक्ष्य है। वेद और उपनिषदों में 
आत्मा और उसके ज्ञात का विषय-विवेचन मिलता है। थमराज के पास जाकर 


-नचिकेता ने आत्म-ज्ञान ही मांगा था, क्योंकि वही मांगने योग्य है ।* 'कठोपनिषद्‌' मे 
- इसीलिए कहां गया है कि हे मनुष्यों उठो, जागो, सावधान हो जाओ और श्रेष्ठ 
' महापुरुषों के पास जाकर आत्मज्ञान प्राप्त करो ।'* आत्मा का रूप व्यापक है, वह 


जगत्‌ के समस्त पदार्थों में व्याप्त रहता है, समस्त वस्तुओं को अपने स्वरूप में ग्रहण 
कर लेता है; स्थिति काल में बह विषयों को अनुभव करता है तथा इसकी सत्ता 
निरन्तर रहती है इन्हीं कारणों से आत्मा का 'आत्मत्व' है।* 

ज्ञान प्राप्त करने वाला व्यक्ति सदाचारतिष्ठ और शुद्ध अन्तःकरण वाला 
होता है । इसीलिए कहा गया है कि दुष्कर्मी मनुष्य सत्य के मार्ग को प्राप्त नहीं कर 
सकते ।' उपनिषद्‌ में स्पष्ट कहा गया है [कि जो अकाम, निष्काम, आप्तकाम और 
अकामयमान होता है---उसके प्राणों का उत्क्रमण नहीं होता। जीवनमुक्त हो जाता 
है अर्थात्‌ ब्रह्म ही हो जाता है ।' इस प्रकार मनुष्य को विशुद्ध अन्तःकरण से आत्म- 
ज्ञान का प्रयत्व करना चाहिए । 


मानव और मोक्ष 2] 


सौनव-जीवन, के मूल्यों की चेतना का सर्वोच्च रूप पुरुषार्थ चतुष्टय है। 
विशेष आध्यात्मिक व्यापार में लीन होने के लिए न्यूनाधिक रूप में निष्काम एवं 
आपरिग्रही होना आवश्यक है। मानव-जन्म पाकर भी मानव यदि साधारण 
'लिंप्साओं में रत रहता है तो वह कुबुद्धि ही है।' क्योंकि यह मानव-शरीर मोक्ष का 
साधन.है। शारीरिक संयम मानव-ब्रत है और मन द्वारा शुद्ध की हुई बुद्धि देव-ब्रत 
है। हमें सत्य-ज्ञान की उपलब्धि करनी चाहिए क्योंकि ज्ञान के बिना मोक्ष नहीं 
होता । 


१. आत्मा वा अरे द्रष्टव्य:। --बुह० उप० र।४५ 

२. थस्मिन्निदं विचिकित्सन्ति मृत्यों यत्साम्पराये मह॒ति बृहि नस्तत्‌ । 

यो४यं बरो गूढमनुप्रविष्टो नान्‍यं तस्मान्नचिकेता वृणीते ॥ -..कठ उप० १२६ 
उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्य वरान्निबोधघत । --कठ उप० ३॥१९४ 

बलदेव उपाध्याय, : भारतीय दर्शन', पृ० ७२ 

ऋतस्थ पन्‍्यां न तरन्ति बुष्कृत: ।-ऋग्‌० ६७३६ 

बहू० उप० ४॥४।६ 

श्रीमद्भागवत, ११॥२३॥२३ 

महाभा० वनपव ६३।२१ (श्लोक) 


जी छू एल एुद हे हुए 


हु वेदों में मानववाद 


विभिन्‍न धर्मशास्त्रों में मोक्ष को अज्ञान, दुष्कर्म और दुःख से मुक्ति दिला कर 
आनन्द, सत्कर्म और ज्ञान प्रदान करने वाला बताया गया है। भौतिक साधत इस 
साधन-मार्ग में सहायक होते हैं। महात्मा बुद्ध ने भी अपने अष्टांगमार्ग में नैतिक, 
बौद्धिक और आध्यात्मिक गुणों के विकास से मोक्ष का प्रतिपादन किया है ।' कति- 
पय व्यक्ति मोक्ष को मानव की सहज प्रकृति से बाहर की वस्तु मानते हैं, प्रमुखतः - 
तक-मूलक भाववादी | किन्तु यह मत कुछ उचित और ग्राह्म प्रतीत नहीं होता,, 
क्योंकि जिस प्रकार दाशंनिक कोटि के चिन्तन का लोप संभव नहीं है, उसी प्रकार 
मोक्ष से धर्म और आध्यात्मिक मनोवृत्ति का लोप भी सम्भव नहीं है।' मोक्ष भी 
मानव का ही प्राप्य धर्म है, उसी की साधना का फल है। मोक्ष को अथवा इस 
आत्म-तत्व को लोकोत्तर, अनिर्वेचनीय, जीवन से परे की वस्तु समझ कर, सीमित 
कर दिया गया है इसलिए उसका तित्य-प्रति के जीवन से सम्बन्ध टूट गया | वास्तव 
में आत्म--तत्व की आवश्यकता और प्रेरणा इस लोक के लिए भी है। यह भावना 
मानव में श्रेष्ठता का उन्‍्तयन करती है। इस ज्ञान की प्राप्ति और आत्म-तत्त्व 
का विकास मनुष्य के प्रमाद-रहित होने पर ही होता है।' उपनिषदों में बताया 
गया है कि ब्रह्म ज्ञान कोई भी साधक, अधिकारी बनकर प्राप्त कर सकता है। 
मोक्ष आस्था के स्वरूप की अभिव्यक्ति ही है। यह आत्म साक्षात्कार अथवा आत्मा 
का ज्ञान अन्त:करण की परिशुद्धि द्वारा ही प्राप्त होता है। 

वास्तव में मोक्ष अथवा संसार-मुक्ति वह स्थिति है जब॑ व्यक्ति स्वाधीन अनु- 
भव करता है तथा उसका अस्तित्व, सुख, ज्ञान, शक्ति कोई भी वस्तु वाह्य तत्व पर 
निर्भर नहीं रहती। 'त्व' की कोटि छोड़कर “'पर' की आवश्यकता नहीं पड़त्ी। 
ज्ञान, शक्ति अथवा पूर्ण सुख के लिए परनिरपेक्षता की अवस्था की ही आत्म-रमण 
या आध्यात्मिक मुक्ति कहा जाता है। ४ 

ज्ञान मोक्ष का साधन है, स्व-कल्याण तथा लोक-कल्याण की प्रेरणा देने वाला है 
तैथा सृष्टि में मानव महत्व की स्थापना करने वाला और जीवन के सर्वोच्च आदर्श 
की सिद्धि में सहायक रूप है। आत्म-ज्ञान ही सर्वोत्तम ज्ञान और सत्य ही सबसे वड़ा 
हित का साधन है।* मानव को ज्ञान द्वारा मोक्ष प्राप्ति के हेतु सदैव साधना में 
निरत रहना चाहिए। 


१... &0005 प्ाओड्रोौरए : एलाथांबी ?क्ला।080"ए--+« 20. 

२. उमेश मिश्र : 'भारतीय दर्शन', पृ० १३६ 

३. डा० देवराज : 'संस्कृति का दाशनिक विवेचन”, प्‌ ० ३३ 

४. मुण्डक उप० श।शाह 

५. बृह० उप० ४|५॥१६ (श्लोक) 

आलाज्ञानं पर ज्ञान सत्यं हि परम हितम्‌ । --ता० बूर्व० ६०४६ 


विषय-प्रवेश छ 


मानव का आध्यात्मिक विकास 


मानव शरीर और आत्मा ये दो प्रमुख तत्व परस्पर प्रगाढ़ता से सम्बद्ध हैं और 
मानव का कल्थाण ही इनका चरम लक्ष्य है। यह इस संसार का जीवन-दश्शन है, 
“जिसका केन्‍्द्र-बिन्दु मानव है।' यही जीवन के सम की कसौटी है और साधना का 
“ तत्व लक्ष्य है। सृष्टि के आदि से ही मानव अपने लिए एक पहेली बना हुआ है। 
, श्रीर-विज्ञान, मनोविज्ञान, दर्शनशास्त्र, धर्मशास्त्र, इतिहास, समाज-शास्त्र, राज- 
नीति और ये सभी मानत्रीय एव सामाजिक विधाएं मानव जीवन के विभिन्‍न पक्षों 
का गढ़, गहन एवं गम्भीर अध्ययन कर रही हैं।' आध्यात्मिक परम्पराएं इस बात 
पर बल देती हैं कि समाज एक बन्धन है, उसे तोड़ देने पर ही मानव के व्यक्तित्व 
का विकास सम्भव है।'* ; 
केवल शरोर-रचना अथवा माससिक क्रियाओं के अध्ययन से मानव का अध्य- 
यन पूरा नहीं होता और न ही मानव को एक यन्त्र बनाने से काम चलता है। 
कठोपतिपषद्‌ में वर्णन है कि विधाता ने इन्द्रियों को बहिर्मुखी बनाया है, अन्तमुंखी 
नहीं। इसलिए वाह्म-प्रवत्तियों का निरोध करने पर ही अन्तरात्मा के दर्शन हो 
सकते हैं। > 
बौद्ध धर्म के अनुसार मानव व्यक्तित्व एक प्रवाह है जिसमें सुख-दुःख, ह्॒ष- 
विषाद की अनुभूतियों तथा स्व-ज्ञान, पर-ज्ञान आदि प्रतीतियों की धारा बहती है। 
इसकी समाप्ति के लिए किया जाने वाला प्रयत्त 'साधना है और अस्तित्व का 
* उत्तरोत्तर क्षीण होता तिर्वाण है।* जैन-दर्शन में भी मानव-व्यक्तित्व पर संस्कारों 
का प्रभाव माना,जाता है। ज्यों-ज्यों इन ब्लंस्कारों का प्रभाव घटता जाता है, आत्मा 
में ज्ञान, सुख एवं शक्ति की वृद्धि होती है ।*: दोनों ही दर्शनों ने आत्म-ज्ञान पर बल 
दिया और नैतिकता एवं सदाचार को इसका मुख्य साधन बताया है।* इस प्रकार 
- सभी दर्शन मानव-कल्याण के निमित्त ज्ञान और आध्यात्मिक व्यापार को आवश्यक 
» समझते हैं। 
भारतीय दर्शन की परम्परा में मानव विकास का अर्थ है--उसकी आत्मा को 
सबल बनाना | भारत का तथाकथित निरपेक्षतावाद इस सत्य को स्वीकार करता 
है कि आध्यात्मिक जीवन धर्मों के पारम्परिक झगड़े से ऊपर की वस्तु है।" मानव 
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का भौतिक कल्याण भी आध्यात्मिक कल्याण पर केन्द्रित है। वस्तुतः विश्व के 
गुह्य तत्वों और जीवन के रहस्यमय पक्षों को भली-भांति समझने की सामर्थ्य मनष्य 
के आन्तरिक विकास द्वारा ही प्राप्त होती है । ज्ञान के द्वारा संशय दूर होकर आत्म 
परिशुद्धि होती है । ज्ञान के लिए मानव-हृदय में भेद और संशय नहीं होना चाहिए," 
क्योंकि उनके रहने से चित्त-शुद्धि नहीं होती । ; 


आध्यात्मिकता और मानव-कल्याण पट 

व्यक्ति के सुख-द्रःखों के कारण स्वयं उसमें ही विद्यमान होते हैं। इसलिए भार॑- 
तीय चिन्तकों ने साक्षात्कार अथवा आत्मानुभूति पर ही बल दिया है। 

वेदों में इस तथ्य को प्रमुख माना गया है और आध्यात्मिक ज्ञान को ही मानव- 
कल्याण का मार्ग बताया है। अथवंबेद के अनुसार, इस 'ज्ञान और प्रकाश को 
प्राप्त करने वाले मन्त्र-द्रष्टा पुरुष, संसार का कल्बाण और सुख चाहते हुए सर्व- 
प्रथम स्वयं तपस्या और ब्रत-पालन की दीक्षा लेकर परमेश्वर की उपासना करते 
हैं।' उसी तप और दीक्षा से राष्ट्र में बल और ओज उत्पन्त होता है। बह अपने 
संकल्प और इच्छानुसार कर्म करता उपनिषद्‌ में कहा गया है कि अशुभ को 
शुभ में बदल देता ही मानव की श्रेष्ठता है इससे ब्रह्म उपलब्धि का मार्ग प्रशस्त 
होता है तथा स्व और पर का कल्याण होता है। कर्मयोगी बनकर हम संसार की 
उपेक्षा नहीं कर सकते, क्‍योंकि उपनिष्नद्धं की मान्यत्ानुसार संसार ब्रह्मरू्पी 
है।* वेदों में स्वयं से ऊपर उठ कर तथा' स्वार्थ-हानि करके' स॒त्य-भाषण: सत्य 
संकल्प तथा सत्य-कर्म के आदेश बार-बार दिये गये हैं। उसमें मानव के कल्याणे- 
कारी पथ के पथिक होने की कामना की गयी है। नैतिकता और आचार श्रेष्दता 
ही मानव-जीवन की आध्यात्मिक उन्नति कर सकते हैं, इसीलिए उसे “ज्योतिष 
पत्ति/ बहुत ऊंचा स्थान प्रदान किया गया है। वेदों में मानव के आध्यात्मिक और 
भौतिक कल्याण के लिए “'ऋत” का विवेचन किया गया है। वास्तव में 'ऋत' सत्य- + 
भूत ब्रह्म ही है ।" ऐतरेय ब्राह्मण तथा शतपथ ब्राह्मण में भी सदाचार पालन पर" 
बल दिया गया है।* यही मानव के कल्याण का मार्ग प्रशस्त करते हैं। उपनिषदों 
में भी आध्यात्मिक पथ पर आरूढ़ होने के लिए सदगुणों का स्वभाव आवश्यक 
बताया गया है। 
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विषय-प्रवेश & 


जीव ब्रह्म-प्राप्ति के लक्ष्य की ओर तब तक अग्रसर नहीं हो सकता, जब तक 
कि सत्य और असत्य का विवेक, श्रेय और प्रेय का भेद-ज्ञान नहीं हो जाता प्रेय 
में' तात्कालिक सुख होते हैं, जो व्यक्तिगत स्वार्थ से सम्बद्ध होते हैं, परन्तु श्रेय मारे 
में व्यष्टिगत सुख-कामना त होकर समष्टिगत सुख की कामना होती है। वह आत्मा 
, ३. केउंदात्त एवं विशुद्ध रूप से युक्त होता है। गीता में भगवान्‌ कृष्ण ने भेद-बुद्धि को 
दूर करने का उपदेश देकर मानब्र मात्र को स्व-कल्याण और पर-कल्याण का मार्गे 
दिखाया है,' जिसके लिए ज्ञान और कर्म पर वल दिया गया है। वास्तव में मनुष्य 
जीवन की और उसके ज्ञान की सार्थकता उसके कम में ही है।' अपने कर्मों द्वारा 
संसारी लोगों को कम की शिक्षा देने के लिए ही भगवान्‌ स्वयं कर्म करते हैं। 
श्रीकृष्ण अर्जुन से कहते हैं--' हे पथ ! इस जगत्‌ में मुझे कुछ करने को नहीं है, 
फिर भी मैं कर्म करता हूं, क्योंकि. मनुष्य मेरा ही अनुकरण करते हैं और यदि मैं 
निष्क्रिय होकर बैठ जाऊं तो सभी. कर्म करना त्याग देंगे और संसार में अनर्थ हो 
जायेगा ।/' कतंव्य-पालन के लिए क्षर्जुन को उन्होंने तीन प्रकार से उपदेश दिया 
है--पारमाथिक, व्यावहारिक तथा सामाजिक । गीता के अनुसार निष्काम कर्म 
करने से अन्तःकरण की शुद्धि होती है और शुद्ध मन ही सात्विक कर्म करने वाला 
होता है। 
समत्व-दष्टि मानव-कल्याण और दें :ख-निवृत्ति का मार्ग है और यही सार्वभौम 
मानव्गभता के दर्शन की झांकी दिखती, हैं । समत्व ही मानव जीवन का चेतन लक्ष्य 
$है॥ बह उसकी आत्मा की जागरूकता और जीवन का सत्य तत्व है। इस सत्य ज्ञान 
: कैंहीने पर वह स्वंभ्कल्याण के साथ पर-कल्याण का साधन बनता है। 


सानव और नैतिकता की 


< * मानव-जीवन में आध्यात्मिक बल का जो महत्वपूर्ण स्थान है, वह शारीरिक 
2. बल का नहीं है। वेद और उपतिषद सम्बन्धी आध्यात्मिक विवेचन में स्पष्ट है कि 


“ व्यक्ति को सदाचारी, अध्ययनशील, आशावादी, दृढ़ निष्ठावान्‌ और वलवान्‌ बनना 
“चाहिए । इस आश्यन्तर व्यक्तित्व से सम्बन्ध रखने वाले तीन तत्व माने जाते हैं 
आत्मा, मन और शरीर ।' जिस व्यक्ति की आत्मा, मन और शरीर स्वस्थ हैं, गह 
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सुखी है। इनमें भी आत्मा की विशदता स्वस्थता सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है। मानव को 
सत्य और असत्य में निर्णय करना ही पड़ता है, यह सामान्य जीवन का महत्वपूर्ण और 
गंभीर पक्ष है' जिसे हम नैतिकता और आचार कहते हैं। डा ० एल्बर्ट श्वाइत्जर ने दूसरों 
के प्रति व्यवहार को ही नैतिक दृष्टिकोण से महत्व दिया है।' मानव मन की यह 
औचित्य भावना उसकी आत्मा की विशदता में सहायक है । गांधीजी आत्म-परिष्का र 
को जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में आवश्यक मानते हैं। उनके अनुसार, हमें मन, वचन " 
और कर्म से शुद्ध होता चाहिए ।' प्लेटो का कथन है कि सदगुण व्यक्तिगत आचरण, ' 
सामाजिक कल्याण तथा लोक-मंगल के लिए आवश्यक हैं। वास्तव में सद्‌गुण युक्त 
जीवन ही पूर्ण तथा संगति-युकत है।* 

आचार सम्बन्धी गुणों में न्‍्याय तथा भावना सम्बन्धी गुण आधारभूत हैं। 
न्याय के तीन पक्ष हैं--( १) सामाजिक न्याय, जिसे अरस्तू ने सर्वश्रेष्ठ आचरण 
माना है और जो सामाजिक उपलब्धियों के समान उपयोग पर बल देता है। 
(२) समानता का शासन । (३) प्रत्येक को आवश्यकतानुसार जीवन-सुविधाओं 
की प्राप्ति। जहां तक भावना सम्बन्धी आचरण और गुणों का सम्बन्ध है, उन्हें भी 
तीन रूपों में रख सकते हैं---निजी, आन्तरिक, दुःख सुख सम्बन्धी; बाह्य, अमानव 
(भौतिक) वस्तुएं और अन्य मानव सम्बन्धी । इन सबका संयमन आवश्यक है। इस- 
लिए सहज सहानुभूति, सज्जनता, सत्य और कुशलता के ग्रुण होना अनिवार्य है ।" 
इन सभी नैतिक और आचरण सम्बन्धी गुणों की प्राप्ति प्लेटो और अरस्तू के मता- 
नुसार उचित शिक्षा-प्रणाली की व्यवस्था द्वारा हो तकती है ।* 
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विषय-प्रवेश ग ही 


मानव और स्वतन्त्रता 


अपने अस्तित्व की रक्षा और आकांक्षाओं की पूर्ति की कामना मनुष्य की 
नैसगिक एवं मनोवैज्ञानिक प्रवृत्ति है; मानव हृदय में दूसरे को पराधीन बनाकर 
स्वतन्त्रता-प्राप्ति की लालसा निरन्तर बनी रहती है। इस लालसा के तीन कारण 
, हो सकते हैं--अभाव, अन्याय और अज्ञान । अभाव के मूल में कुछ प्राकृतिक कारणों 
» के साथ-साथ सहज स्वार्थ-वृत्ति, कामनाओं की वृद्धि, अहंकार और मिध्या अस्मि- 
' 'तादि कारण हो सकते हैं। अन्याय में स्वार्थ-वृत्ति और मानव के अहम्‌ की अज्ञान 
में श्रान्ति और संकी्णता रहती है। भावनाओं के इस भेद से स्व और 'पर' 
का भाव उदित होकर मानव को मानव का श्र, बना देता है। श्री रसेल कहते 
हैं--'मातव शिवत्व की भावना से मंगल प्रसार भी कर सकता है और अमंगल की 
भावना से विनाश भी |” मनुष्य ने बाह्य प्रकृति पर तो विजय प्राप्त कर ली है 
किन्तु आन्तरिक प्रकृति को वश में नहीं कर सका, इसलिए विक्ृत स्वभाव के कारण 
बुद्धिमान्‌ होता हुआ भी वह पाशविक' कार्यों में लिप्त रहता है। ऐसी स्थिति में 
मानव-स्वातन्त््य और गौरव, करुणा, सौन्दर्य और सुख शब्द निरथंक हैं । इनका 
महत्व तब है जब समाज का वैषम्य दूर हो जाये । 
स्वार्थान्धता के कारण दूसरों को वन्धन में रखकर तथा सज्जनता की सीमाओं 
का अतिक्रमण कर अपने अस्तित्व के रक्षण में ही रत रहकर मनुष्य दासता एवं 
"स्वामित्व की प्रथा' चलाते हैं | वास्तघ में उचित यही है कि व्यक्ति मानव होने के 
* नाते अपने और दूसरों के अधिकारों का आदर करे तथा उत्का विकास भी करे। 
रूसो का मत है कि मानव स्वतन्त्र होकर भी प्रत्येक स्थान पर बन्धनों में वंधा है।* 
उसकी स्वतन्त्रता समाज की मर्यादा की सीमा का अतिक्रमण नहीं कर सकती। 
बह' नैसगिक रूप से अच्छा है, सद्‌गुण युक्त है किन्तु प्रकृति ने उसे कुछ सीमाओं 
से नियन्त्रित कर दिया है| 
मातव जाति का इतिहास इस बात का साक्षी है कि जैसे-जैसे समाज का 
#विकास होता गया, वैसे-वैसे मानव-जीवत और समाज-संहिता के मृल्पों में परिवर्तन 
हुआ और इन सब परिवर्तनों के पीछे मानव की स्वतन्त्रता की भावना निहित 
रही। स्वतन्त्रता की सीमा का अतिक्रमण करने से सिद्धान्त-हीनता, अवसरवादिता, 
प्रतियोगिता और शोषण की प्रवृत्तियां कार्य करती हैं ।' रसेल कहते हैं-- हम 
दूसरों के अधिकारों का अपहरण करने में व्यस्त रहकर अपने समय तथा शक्ति का 
अपव्यय करते हैं जिससे जीवन को उदात्त बनाने वाले भावों की उपेक्षा से हृदय का 
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१२ वेदों में मातववाद 


स्रोत निरन्तर सूखता जा रहा है।”' वास्तव में मानव व्यक्तित्व केवल भौतिक 
परिवेश से उत्पन्न उत्तेजकों के प्रति प्रतिक्रियाओं की परम्परा नहीं है अपितु उसकी 
महत्ता उन मूल्यों तथा आदर्शों के उस जगत के प्रति प्रतिक्रिया करने में है, जो 
उसके ज्ञान द्वारा नैतिक और सौन्दर्य मूल॒क रूप में निर्मित किये जाते हैं।* मनुष्य: 
में दूसरों के अधिकारों के प्रति आदर और सम्मान की भावना होनी चाहिए। एक, 


श्रेष्ठ समाज का निर्माण करने के लिए हमें ऐसे ज्ञान और तत्वों की खोज करनी हट 
चाहिए जो व्यक्तिगत सम्भावनाओं को सामाजिक विरोध के बिना विकसित करें 


तथा जिससे एक मानव दूसरे मानव के कल्याण के लिए कार्य करे। मनुष्य को दूसरे 
पर शासन करने से पहले अपने ऊपर शासन करना चाहिए । साथ ही प्रत्येक .. 
मनुष्य को दूसरों के प्रति आदर भाव भी रखना चाहिए। जर्मन दाशंनिक कानन्‍्त 
कहते हैं, 'इस विश्व में सर्वश्रेठ अच्छाई क्या है ? पूर्ण संसार का लक्ष्य है एक ऐसा 
संसार जिसमें समस्त प्राणी सुखी हों और सभी उसके पात्र भी हों।” वास्तव में 
किसी गुण अथवा आतन्‍्द की प्राप्ति के लिए मानव को उसका पात्र भी होना 
चाहिए। इस विषय में जहां व्यक्तिगत स्वातुन्त्य का महत्व है, वहां दूसरों के स्वा- 
तन्व्य का भी ध्यान रखता होगा। ऐसी स्वतस्त्रता का ईश्वर भी सम्मान करता- र 


है। अहंकार वृत्ति--जों मानवीय दुःखों को कारण हैं--जब भी धर्म के क्षेत्र में 


आयी तो उसने धर्म और मानव्र-स्वतस्त्रताक्रे। गला घोंट दिया। मानव-व्यवहार 
की आधारभूत शक्ति स्वतन्त्रता का अड्योत्मिक रूप है जो मनुष्य-के ह्द्यू हर 


विद्यमान है। स्वतन्त्रता की यह भावना ऑत्म-ज्ञान से सम्बन्धित है। हक: 


मंगलमय रूप में परिवर्तित हो जायेगा । 


मानव-मूल्य 


मानव-जीवन के विभिन्‍न पक्षों को दृष्टि में रखते हुए मांनव-समुल्यों की स्थापना; .. है 
की जाती है। बे मूल्य सभ्यता, संस्कृति, धर्म, नैतिकता, राजनीति और आधिक * 330, 


शव त | कर रैंय ५ 

नेतिक धारणाओं से अपनी स्वतन्त्रता प्राप्त करता है। यदि सब दूसरों के फ्रति छ 

सद्भावना, आदर और कतंव्य-भावना हख़ें तो मानव के जीवन का कु संघर्कृ 
8886 


हैक. 


स्थिति के संडर्भ॑ में देखे जाते हैं। ना|स्तिक लौग मानव के भौतिक कल्थाण को ही. का तक 
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बिषय-प्रवेश १३ 


मूल्यों का आधार मानते हैं। मास सभी समस्याओं के मूल में अर्थ को मानते हैं । 
वर्ग-भेद मनुष्यों को खण्डित करता है, इसलिए उसमें प्रगति कही जाने वाली क्रान्ति 
की प्राधान्य दिया गया है । आस्तिक विचार-धारा किसी अलौकिक सत्ता 
को' मानव मूल्यांकत्त-का आधार बनाती है जिसमें आचार-विचार की दृढ़ता 
**और धर्म का महत्व है। समस्त मध्यकाल में मूल्यों का स्रोत और नियन्‍्ता किसी 
मानवोपरि अलौकिक सत्ता को माना जाता था । यदि एक व्यक्ति ईश्वर का सच्चा 
ज्ञान प्राप्त कर लेता है तो उसे ज्ञान हो जाता है कि उसकी श्रेष्ठता किसमें है। 
'मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है, अतः इसी परिवेश में अपने स्थान तथा कर्तव्य को 
पहचानना उसका सर्वप्रथम उत्तरदायित्व है। तभी वह उचित मूल्यांकन में दूसरों 
की भी सहायता कर सकता है और मानव मूल्यों की स्थापना के प्रति दृष्टिकोण 
' बना सकता है। समाज और मूल्यों का माध्यम मनुष्य है और वही समस्त 
संस्क्ृतियों की शक्ति का स्रोत है। अतः उसका मूल्यांकन समाज और संस्कृति के 
विकास के आधार पर ही होना चोहिए। अस्तित्ववादी मूल्यांकन की दृष्टि से 
मातव को सर्वाधिक सौभाग्यशाली समझते हैं। उसके व्यक्तित्व का समाज, स्वभाव, 
चिन्तन और आदर्श की दृष्टि से एक विंशिष्ट स्थान होता है। 
_.. म्ानव-सूल्यों के उन्‍्तयन के लिए नैतिक और सामाजिक आधार हमारे निजी 
४ प्रतिक्रेल स्वभावश्तत्त्रों के बीच सामंजस्प्रऔर अन्य लोगों के लिए सहानुभूति स्थापित 
है।। हमें आम्तरिक भावना को प्रोत्साहित करना चाहिए ।' मानव सम्बन्धी 
मूल्य वे वस्तुस्थितियां तथा व्यापार हैं अथवा वे विशिष्ट पक्ष हैं जो मानव 
कौँसार्वभौम संवेदना की आवेगात्मक प्ैग्रबेत्ता सहित प्रकट होते हैं।” चरम मूल्यों 
ऊँ भ्रति समस्त मानवों की संवेदना समा रूप में प्रतिक्रिया करती है। सामाजिक 
मूल्यों में समानता को प्राथमिक मान्यताः मिलनी चाहिए। दोनों के समान नैतिक 
मूल्य और समान अधिकार समान गौरव की रक्षा करें। 


मानव का लक्ष्य 


: मानव-आत्मा, विश्व तथा ब्रह्म-5इन विषयों को लेकर संसार के चिन्तकों ने 
भी अलग-अलग ढंग से मातव-कल्याण के सम्बन्ध में सोचा । मानव धर्म यही है कि 
वंह मानव सत्य को पहचाने कर प्राणि मात्र के प्रति सदभावना रखे। पारस्परिक 
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व्यवहार में स्वार्थ और परार्थ प्रमुख हैं| मानव की श्रेष्ठता स्वार्थ को परार्थ में 
तिरोहित कर देने में ही है। यह भावता मानव अखण्डता और पूर्णता की द्योतक 
है। मानव में प्रकृति-प्रदत्त आकार-प्रकार की समानता होते हुए भी स्वभाव, 


क्रिया, विचार व मतोवृत्ति में भिन्‍्तता होती है। परन्तु सब के लिए सर्वत्र 'मानवः* 


संज्ञा का ही प्रयोग होता है, यह मानव की अखण्डता का ही परिणाम है। टैगोर 
कहते हैं कि अभिन्‍तता, सामरस्य का वेदों में विवेचन क्या गया है। संगीत के 
स्व॒रों में एक प्रवाह, लय तथा अखण्डता होती है। इसी समस्वरता में उसका 
माधुर्य रहता है। यदि उसे खण्डित कर दिया जाये तो वह कर्ण-कटु होकर मानव 
चित्त का प्रसादन नहीं कर पाता ।* 

धर्म अखण्डता और सामंजस्य का साधन और मानव गुणों का विकास करने 
वाला है। टैगोर लिखते हैं कि आत्मा का ऐक्य, एकसूत्रता, आन्तरिक सद्भावना 
ही वे मानवीय गुण हैं, जो मानव को कल्याण-पथ पर अग्रसर होने में सहायक 
होते हैं। यह कल्याण-भावना चेतन रूप में मानव हृदय में उपस्थित रहती है, 
किन्तु धर्म में स्थूल रूप से परिलक्षित होती है। मातव में सद्गुणों के कारण 
ही नर में नारायण का वास होता है--ऐसा मात्रा गया है। पारस्परिकता 
की अनुभूति ही विश्व-चेतता का ईश्वरीय सत्य है, अन्यथा सब कुछ जड़ है। 
भारतीय धर्म एवं द्शत ने इत भाववाओं का दुृढ़ता से पोषण किया है। 
अद्वैतवाद और “अहं ब्रह्मास्मिकी भावना में मानव को सत्य अस्तित्व की अनुभूति 
तथा इस सृष्टि के रहस्य का परिच्रय कराया गया है !" स्वामी रामकृष्ण परमहंस 
भी इस से सहमत हैं । जाक मारितां इस सम्बन्ध नें लिखते हैं कि मानव की सृष्टि 
ईश्वरीय ज्ञान के अलौकिक ध्येय के लिए हुई है। यदि वह ईश्वरीय गुण--करुणा, 
दया व समता -ससे सम्पन्न नहीं है तो वह मानव से ही हीन है । अतः मानव का 
अस्तित्व लौकिक तथा अलौकिक दोनों ही है। नानव में दिव्यता तभी आती है 
जब उसमें 'सत्वम्‌ शिवम्‌ सुन्दरम्‌! की अभिव्यक्ति उसके श्रेष्ठ कार्यों द्वारा हो । 
अवतारों ने भी अपने चारित्रिक युणों द्वारा कर्म-औचित्य का आदर्श स्थापित करते 
हुए जीवन का चरम लक्ष्य और आत्मिक शान्ति समन्वय, एकता और सौहार्द में 


8. रित्रगाभारांंगाजा : *"5॥ ॥00065 ए९छ ए ॥॥6', 9. 69. 
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बतायी है।' व्यक्तिगत सुख श्रेष्ठ नहीं, यह दिव्य चरित्रों से ज्ञात होता है । इसी 
लिए दर्शनों में संकेत दिया गया है कि बाह्य रूप में, रूपाकार दृष्टि से, मानव 
और ईश्वर भिन्‍न होते हुए भी तत्व रूप में एक ही हैं।' 

४, मानव का अध्ययन, गुण-दोष-विवेचन व्यष्टिगत सन्दर्भ में न होकर समष्टिगत 


* होता है। मानव के लिए शुभ यही है कि एक जाति में एक दूसरे के साथ एक- 


सूत्रित हो जाये और एक मानव रूप होकर दृढ़ मैत्री में बंध जाये | यह अत्यावश्यक 
है क्योंकि सृष्टि-क्रम मानव के ज्ञान के लिए एक अभिव्यक्ति है। एक ही व्यवस्था-क्रम 
का अंग होने के कारण मानव के पारस्परिक और सामाजिक सम्बन्ध भी सम्भव 
हैं। और शुभ भी वही है जो सब का लक्ष्य है। इस प्रकार मानव जीवन का लक्ष्य 
एक ही है--सार्वभौमिकता के व्यवस्थित रूप की स्थापना । इसीलिए ऋग्वेद और 
अथवंबेद में प्राथंना है कि हम सब मिलकर ऐसी प्रार्थना करें जिससे मनुष्यों में 
परस्पर सुसम्मति और सद्भावना का विस्तार हो। हम मनुष्य हैं और एक ही 
मानवता का अंश हैं ।" इसीलिए सा्व भौमिकता के लिए एक हो जाना चाहिए। 
मानव-कल्याण के लिए मानवी आत्मीयता के विस्तार की भारी 
आवश्यकता है। डा० राधाक्ृष्णन्‌ कहते हैं--- यदि मनुष्य अपने 'स्व' का विस्तार 
कर ले तो सावभौमिक कल्याण का प्रसाद हो जायेगा ।'* नैतिक मूल्यों की स्थापना 
मानव हित. के लिए आवश्यक है। मानव ही इस कार्य को करने में समर्थ है। वही 


: व्यक्तिगत सीमाओं को पार कर, स्वार्थ से दूर हो कर, सम्पूर्णता से तादात्म्य 
+ स्थापित कर सकता है। 


मानव का सत्य रूप तभी निर्मित हो सकता है जवकि मानव को एकता और 
सार्वभौमिकता के विश्वास में एकरूपता' हो.। इसी लक्ष्य की प्राप्ति के लिए मानव- 
कल्याण और प्राणिमात्र के प्रति सद्भावना युक्त कल्याण-कामना के लिए मानव- 
पद की चित्तनधारा विचार, परम्परा और पारस्परिक समानता रखते हुए चल 
पड़ी | यही विश्व-कल्याण का रूप है। इसमें मानव की मातव के लिए और मानव 
की प्राणिमात्र के लिए सार्वभौमिक गहन ममत्वशील भावना है । इसके अनुसार 
मानव मानव के बीच समस्त सामाजिक, राष्ट्रीय और धामिक भेदों एवं व्यवधानों 
को समाप्त कर मानव मात्र के प्रति उदार आत्मीयता और संवेदनशीलता की ओर 
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१६ वेदों में मानववाद 
प्रेरित किया जाता है। 


मानवबाद 


संसार के मानव-इतिहास में किसी देश और किसी काल में भी ऐसी कोई 


चिन्तनधारा नहीं रही, जिसमें सृष्टि-सम्बन्धी चिन्तन मानव-जाति को मूल मान 
कर न किया गया हो ।' वास्तव में मानव-जीवन का लक्ष्य ही मानव-हित-चिन्तन 
है, और वही उसकी सिद्धि है। इस सम्बन्ध में दो चिन्तनधाराएं मानववाद तथा 
मानवतावाद के रूप में उपलब्ध होती हैं। मानववाद समष्टिगत होकर व्यष्टि- 
कल्याण की चिन्तनधारा है। वह समस्त मान॑व-जाति को अपना लक्ष्य मान कर 
व्यक्ति (मानव) के कल्याण का जीवन-दर्शन प्रस्तुत करता है । मानवतावाद नामक 
दूसरी प्रणाली की प्रक्रिया इसके विपरीत है। वह व्यक्ति और व्यक्ति विशेष 
(इकाई) के द्वारा मानव-जात्ति के कल्याण की सन्देशवाहक चिन्तनधारा है। दोनों 
का ध्येय मानव-कल्याण ही है । 

मानववाद, पाश्चात्य दर्शन की एक विच्चारधारा के रूप में १९वीं तथा २०वीं 
शताब्दी में प्रारम्भ हुआ। भारतीय विचारकों ने इस विषय पर स्वतन्त्र रूप से 
लेखनी नहीं उठायी | आधुनिक युग में पाश्चात्य विचारकों से प्रभावित होकर ऐसा 
साहित्य लिखा गया है। भारतीय चिन्तन में थेहू शब्दावली मानव-कल्याण, विदव- 


कल्याण, लोक-हित, लोक-संग्रह, 'वसुधेव-कुदुम्वकम्‌', 'सर्वजत-हिताय' तथा !संर्ब- 


जनसुखाय _ जैसे शब्दों से प्रस्तुत और प्रतिपांदित की गयी है। हि" 
मानवतावादी आन्दोलन चौदहवीं तथा पन्‍्द्रहवीं शताब्दी में ग्रीक तथा रोमन 
संस्कृति दर्शन की पुनर्जायृति के रूप में हुआ तथा इसकी अभिव्यक्ति तथा प्रसार 
साहित्य तथा चित्रकला के माध्यम से किया गया। लिम्यिस तथा कैजेमियनः ने 
इसका उल्लेख किया है। इसके अतिरिक्त यूरोप के पुनर्जागृति के नेताओं में 
इरास्मस तथा कोलेट' जैसे नेताओं ने पादरी-प्रथा से आक्रान्त मनुष्य को ईसाई 
धर्म के पाश से मुक्त किया और उसे नैतिकता तथा आचरण जैसे मानव आदर्शों 
का दिग्दश्शन कराने के लिए पर्याप्त प्रयत्न किया। साहित्य और धामिक ग्रन्थों को 
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सामान्य जतता के लिए सहज सुलभ बनाया' और धारमिक तथा सामाजिक सहि- 
ष्णुता पर बल दिया।* इस प्रकार यूरोप में मानववाद का प्रचार प्रमुख रूप से 
ज्ञान के साहित्य के रूप में हुआ । 

£ मानवताबाद से तात्पर्य है--आशावादी चिन्तनधारा। मानव-समूल्य स्व- 


* अमित हैं और इस सम्बन्ध में वे किसी दैवी शक्ति पर निर्भर नहीं" धामिक और 


सामाजिक सुधार के आन्दोलन में दो प्रकार के लोग थे---एक अलौकिकता व 
पवित्रता में विश्वास करते थे तथा दूसरे नैतिक सुधार के लिए मानव-चुद्धि में ही 
विश्वास करते थे ।" ये नैतिकता, प्रकृति और कर्म को महत्त्व देते थे। इस प्रकार 
नव-जागरण का यह आन्दोलन कल। और साहित्य को बौद्धिक रूप प्रदान करने के 
लिए चला और यह प्रयत्न किया गंग्रा कि मानव मूल्यों को अधिक से अधिक उदात्त 


ः रूय में प्रस्तुत किया जाये। यही भावना साहित्यिक-क्षेत्र में मानववाद के नाम से 


प्रसिद्ध हुई । 

मानव मूल्यों की नव-स्थापना के विषय में विलियम हैजलिट ने अपने लेख 
'सानववाद और मूल्य' में लिखा कि मानववाद मूल्य एवं सिद्धान्तों का युद्ध था और 
नव-मानववाद के अनुसार मनुष्य स्वयं इनका अर्जन कर सकता है ।* इसका लक्ष्य 
मानव-गौरव की स्थापना था। ये तत्त्व आदिम युग से ही उपलब्ध होते रहे हैं जो 
शने: शने: मालववाद के रूप में विकसित्र हुए । विल्हेम वून्ट के अनुसार इसी विचार 
धारा को मूल.मातेकर मानव की समस्त प्रगति हुई और यही मूल विचार मानव 


£ की नैतिकता का वह तत्व है जिसने सावंन्नौमिक ऐक्य का प्रसार किया ।* 


पुनर्जागरण काल में लोगों का ईश्वर-विश्वास उठ रहा था। वैज्ञानिक कहते 
थे कि मनुष्य सृष्टि का एक अंग है और ईज़्वर एक श्रांति है। 
प्रमुख सुधारक ईरास्मस ने धर्म में उत्पन्न दोषों एवं आडम्बरों का खण्डन 


किया, पादरियों की भरत्संना की तथा स्व॒तन्त्र धार्मिक भावना का प्रचार किया । 
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ब्‌5 वेदों में मानववाद 


नव विचारधारा के सहिष्णु एवं उदार चर्च अधिकारियों ने बाइबल में वर्णित 
कट्टरपंथी बातों का विरोध किया।' 
रोमन कैथोलिक चर्च और प्रोटेस्टेण्ट मत के संघर्ष के फलस्वरूप इन लोगों ने 


सहिष्णुता का प्रचार किया। दोनों के अनुयायी एक-दूसरे पर निःसंकोच होकर £ 


₹ १ 


अमानुषिक अत्याचार करते थे। यूरोप के इतिहास में यह असहिष्णुता सचमुच बड़ी 
बीभत्स थी।' साम्प्रदायिक युद्धों के विषय में सिडनी पेन्टर लिखते हैं' कि इस साहस- 


पूर्ण धर्म-युद्ध, लूट-मार को मुक्ति का एकमात्र मार्ग बता कर लोगों को प्रोत्साहित. 


किया जाता था। ये लोग अपनी सम्पत्ति धरोहर रखकर, भूमि बेचकर, परिवार 
को छोड़कर, यात्रा की समस्त कठिनाइयां झेलकर ईश्वर की सेवा के लिए शत्रओं 
से लड़ने जाते थे । इस कार्य के लिए शासक शस्त्र प्रहण करना गौरव की बात सम- _ 
झते थे । ५ 
नव जागरण के इस युग में सुधारवादी आन्दोलत भी चल रहा था। बौद्धिक 
वर्ग से सम्बन्धित लोग धर्म-विरोधी हो गये थे.।" इस वर्ग ने ज्ञान के प्रसार का 
प्रयत्त किया । ईरास्मस इस कार्य में सदैव अग्रणी रहा। उसने मानव ज्ञान को 
आघात पहुंचाने वाले आडम्बर और तकं-हीत विश्वासों का विरोध किया । अज्ञान 
और मूर्खता को मनुष्य और समाज का शत्रु बताया। वह राष्ट्रीय और धाप्निक - 
संघर्ष से घृणा करता था । उसने धर्म की ऑडि में होने वाले अनाचारोें और अंत्या- 
चारों का घोर विरोध किया तथा हिंसा, युद्धे)-दासता, करता और अमानुषिकता के... 
विरुद्ध व्यापक संघर्ष किया ।* पित्रों पोम्पोन्नाज़ी, मंतित, थामस मूर, वाल्तेयर, डुसो 5 


कि मनुष्य में समस्त दोष सामाजिक-आर्थिक परिवेष के दूषित होने पर ही उत्पन्न 
होते हैं । पुर्जागरण काल के मानववाद की तीन प्रमुख विशेषताएं थीं। प्रथम 
विशेषता थी मानव गौरव की सजग स्थापना, उसकी प्रतिभा, नैसगिक क्षमता, 
सामर्थ्य, स्वतन्त्रता और आत्म-निर्भरता का«उदात्त प्रतिपादन । द्वितीय विशेषता 


थी, तत्कालीन साहित्य का प्राचीन आभिजात्य रचताओं से सम्बन्ध । मानववादी प्श 


नह 
१... छाए शाक्षाह ; 4 प्रांघणए ण-एपा०, ए0. 50-502. है 
२. सत्यकेतु विद्यालंकार : यूरोप का झ्राधुनिक इतिहास, प्‌ू० ६४ 
३, 997 8ांफारए एथा।९/ : 4 सांडआाणए एण धांएवा८ ७8९5, ए. 29 
४, सत्यकेतु विद्यालंक/र : यरोप का आ्राधनिक इतिहास, पृ० ६४-६५ 
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०0. 263-64, कर 
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दिद्वोत, कांट ने भी आचार-विचार की .श्रेष्ठृता को प्रमुख माना ।* इन्होंने बताया: ५ 


डृ 


> * 2. अमीर 


७ <6&० 


ड््द 


विषय-प्रवेश १६ 


लेखकों ने उस साहित्य से मानववादी शैली तथा आदर्श ग्रहण किये। ग्रीक दर्शन 
और साहित्य की सृजनात्मकता का मानववाद पर गहरा प्रभाव पड़ा' क्योंकि उसके 
पास अन्य कोई सिद्धान्त और नियम नहीं था । साथ ही, ग्रीक चिन्तन तक्क-निष्ठ 
और वुद्धिवादी था । कल्पताशील विचारों के स्थान पर उसके निश्चित सिद्धान्त थे । 
तृतीय एवं सर्वेप्रमुख विशेषता थी ज्ञान का प्रसार, जिसे मानववाद का एक अर्थ 
: भी माना गया । इस ज्ञान-प्रसार और मानव-मुक्ति भावना के कारण जो मानव- 
गौरव बढ़ा उसने दैवी तत्व को ही हीन बना दिया, जिससे वह उपेक्षित हो गया । 
_ क्ारलिस लेमांठ लिखते हैं कि इस दृष्टि से पुतर्जागरणकालीन मानववाद की 
चिरन्तन विशेषता इस संसार में पूर्ण सुख और आनन्द की स्थापना पर बल देना 


हू हे ४ 


कम 


इस प्रकार मानववाद का आधार रूढ़ियों, अन्धविश्वासों और धामिक 
आउम्बरों से मुक्ति की भावना है। मानववाद के पूर्ण सैद्धान्तिक विश्लेषण के लिए 
उसके विकास और अर्थ का अध्ययन आवश्यक है, क्योंकि मानववाद की धारा 
प्राचीन काल से प्रवाहित होती आ.रही थी। किन्तु यूरोप के पुतर्जागरण काल में 
वह अधिक स्फुट रूप से संसार के समक्ष आयी । 


मानववाद : शब्दावली तथा भाव 


5 ७६ + सामास्यतै: मानव-मूल्यों और गौस्ब :की स्थापना करने वाली विचारधारा को 


” भमोनवर्बाद (उरणग07570) कहा गया है।। इस शब्द की ब्युत्पत्ति लेटिन भाषा के 


हे शुब्दू हा म्तस' से हुई है, जिसने पहले. रह्यृप्नन' शब्द का रूप ग्रहण किया तथा 


_ ज़िन्नंका सम्बन्ध 'होमो' मनुष्य आदि से है (इस 'ह्या मन' शब्द का अर्थ है मानव । 
उत्तम 87 प्रत्यय लगाकर इसे (सरषराध्यांआ ) मानववाद बनाया गया, 
जिसका अर्थ है मानव सम्बन्धी विचारदर्शन अथवा चिन्तन-धारा | इसमें मानव- 
जीवन के सर्वश्रेष्ठ रूप का प्रतिपादन होता है। मानव (छा मन), मानववादी 
(हा मनिस्ट), मानववाद (ह्यूमेनिज्म), लोकोपकारी (हा मेनिटेरियन )--जो 
नमानव-सेवा को सर्वश्रेष्ठ मानते हैं। मानवतावाद (ह्यू मेनिदेरियनिज्म) मानवीय 
* गुणों का विकास करने वाली विचारधारा है। इसके अनुसार मनुष्य में सच्ची 
कत्तव्य-परायणता, पारस्परिक-स्नेह, लोक-सेवा की भावना, आत्म-त्याग एवं 


१५ एब्ाग्ा फद्ञावणा एशाएए : पा सलणात्रा ॥ए ० शिक्षा, ए. 47. 


२. छए0., क. 47. 
रे, - 5५705९५ प्र4045 : प्रणाब्रांआ।--॥#6 57९७४ १06वओ शाते 5 50९४४), 
ए. 20. 


४. थारएटशणु३९फंब हांशिाएं2३, ४०. जे, ३. 877. 


२० बेदों में मानववाद 


औदार्य होना चाहिए ।' इसी क्रम में मानवीयता (हू मेननेस) और मानवता (हा मे- 
निटी) भी आते हैं। प्रो” पेरी ने इन सभी पारिभाषिक शब्दों का मूल सूत्र 
स्वतन्त्रता बताया है। इसके मुख्य गुण विद्वत्ता, श्रेष्ठ कल्पना, सहानुभूति की 
भावना, गौरव स्थापना तथा सज्जनता हैं ।* ग्रीक सोफिस्ट-चिन्तकों ने मानव को 
'सावभौमिक मनुष्य' कहा; उन्होंने इस संसार के मनुष्य को ही मान्यता दी तथा 
उसका व्यापक रूप प्रस्तुत किया ।* 


मानवता शब्द अत्यन्त व्यापक अर्थ का बोधक होने से अस्पष्ट रहा है। इससें. 


बुद्धि अथवा विचार-शक्ति को मानव-मानव के बीच एक सार्वभौमिक सझझौते का 
आधार माना गया है, जिसके अनुसार सभी मनुष्य विवेकी अथवा ज्ञान-प्राणी होने 
के नाते परस्पर और प्रकृति के साथ एक सौहाद्दपूर्ण समन्‍्वयात्मक भावना से रह 
सकते हैं ।" इस प्रकार मानव-लक्षण-व्याख्या सम्बन्धी चिन्तन पश्चिम में स्टोइक 
विचारकों से सम्बद्ध है। वास्तव में मानव स्वभाव सम्बन्धी विचार मानव की 
भौतिक सम्पन्नता का प्रतिपादन करते हुए यह सिद्ध करता है कि समस्त मानव- 
जाति में ऐक्य भाव नेसगिक है और यही भावना मानव-मुल्यों का उत्थान करती 
है तथा पारस्परिक मानव-व्यवहार की पशु-व्यवहार से भिन्‍नता सिद्ध करती है।' 

आधुनिक शब्दावली में यह शब्द दो अर्थों में प्रयुक्त होने लगा और मानव 
गुण तथा स्वतन्त्र मुल्य-सूजन इसके दो प्रमुंख तत्व बन गये । 

जर्मन विद्वान्‌ हडेर ने उसकी व्याख्या न केवल मानवीय गुणों के विकास के 
रूप में की, अपितु उसका समस्त मानव-जाति के प्रति सहज विकास भी अनिवार्य 
माता । पे 


३ 


मानववादी विचारधारा का रूप 


मानवीयता का विचार सभ्य समाज में एक ओर सम्पूर्ण मानव-जाति से है 
और दूसरी ओर वह मूल्य-गरिमा है। इसमें मानव और पशु में अन्तर स्पष्ट करने 
वाली नैतिक विशेषताओं के विकास का वर्णन और व्यक्तिगत तथा साम्ृहिक 


१. शाह्रक्ाा एप : प6 एशाटांफरड ण॑ शिणब्राए, ब00 6 00705 
ण शिणनत। ॥86, ए. 457. 

२. िन्राए॥ फऐ्चाणा एशाए : गाह प्पणशशाए ए शिवा, ए. की. 

72.8. 8द7॥॥फ (70.) : पार ए._्ञाए5०्ए ए एऐशड। (४5छ्या४/, ७. 472. 

-. छलाकक (॥5ञआाश : पश€ धए॥ 0०6 6 56, ७. 57. 

५. 2.4. 85काएए (70.) $ परा० श._ञा]050एक्‍059 ण॑ एशाड। (85थशाश,, 0. 48. 

फ।ऑा70., एए. 480-8. 

७. शाएशा॥ एए्ाव : पाल पाशाशा5 ए फणा एशणाण०१ए 9. 472. 
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जीवन में उनके व्यवहार की अभिव्यक्ति है ।! इस विचार के दूसरे भाव में मान- 
वीयता के अर्थ में मानव-जाति और मानव-स्वभाव दोनों अर्थ आ जाते हैं। 
मानवीयता का भाव जैसे-जैसे बढ़ता गया, मानवीय भावना का क्षेत्र भी 
विस्तृत होता गया और उसने सार्वभौमिक रूप ग्रहण कर लिया ।' आदि-मानव में 
भी इस भावना के तत्व मिलते हैं, किन्तु उसका अर्थ तथा भाव वे नहीं थे, जो बाद 
में विकसित हुए ।' इस शब्दावली का वास्तविक सम्बन्ध उस युग से है जिसमें मान- 


*बीयता का विचार स्पष्ट होकर आया और जिसने मानव-जाति के और संस्कृति के 
बड़े भाग को प्रभावित किया और लोगों ने इसकी अनुभूति की । 


मानववाद का ऐतिहासिक आधार वास्तव में मानव की एक-दूसरे पर तिर्भर 
करने की परिस्थितियां हैं। जीवन की सहयोगी प्रणाली मानव अस्तित्व को जीवित 
रखने का एक साधन है। यदि मनुष्य दूसरों पर निर्भर नहीं करता, उसमें सहयोग- 
पूर्ण जीवन की भावना न होती, तो एकाकी रह कर वह असभ्य, मूर्ख और नृशंस तो 
होता ही, साथ हो उसका अस्तित्व भी चिर-स्थायी नहीं होता ।* 

इसीलिए जूलियन हक्‍्सले ते इस बात की ओर ध्यान दिलाया है कि मानववाद 
मनुष्य को यह शिक्षा देता है कि उसे अपनी शक्तियों पर विश्वास करना चाहिए 
और वही मूल्यों का सृजक तथा भविष्य का निर्माता है।* 

. मानव-जाति की सामूहिक धारणा केवल जन्म-क्रम विकास को ही व्यक्त नहीं 
करती, बल्कि यहँ समाज के सभी सदस्यों को एकसूत्रित करने के अर्थ में प्रयुक्त 
होकर व्र्यष्टिगत विचार से आगे बढ़ जाती है; क्योंकि वह मनुष्य के सार्वभौमिक 
अधिकारों और कर्त्तव्यों की स्थापना भी करती है।" इस भावना की सर्वश्रेष्ठ अभि- 
व्यक्तित मानव की कत्त॑व्य-भावना और सांबंजनिक सेवा में मिलती है, जिसमें व्यक्ति 
व्यक्तिगत कत्तंव्यों की सीमाओं को पार कर जाता है और उसमें लोकोपकार के 
गुण उद्भूत हो जाते हैं ।' 

मानवीय गुणों के प्रति जागरूकता ने पुनर्जागरण काल में मानव-गौरव की 
स्थापना की और साहित्यकारों, नीति-शास्त्रियों, शिक्षा-विशारदों, धार्मिक नेताओं, 
राजनीतिक और सामाजिक चिन्तकों को आक्ृष्ट किया। मध्य-कालीन संघर्ष ने 


जएशए्ठाए5ड एशत (70,) : प॥४ पारएशणूश्श्तवांब ० एशॉष्टांणा, 9. 348. 
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बी बज मे कार तट 


रर वेदों में मानववाद 


आधुनिक मानववाद के लिए मार्ग प्रशस्त किया और एक स्वतन्त्र समाज तथा 
सभ्यता के निर्माण का कार्य किया।' कैजिर्र लिखते हैं कि मानवी गुण-विकास की 
यह भावना सर्वप्रथम रोम के सामन्त वर्ग में पललवित हुई । इसके साथ ही यह निजी 
तथा सार्वजनिक जीवन का रूपाकार ग्रहण करने लगी। नैतिक गुणों के अतिरिक्त 
इसका अर्थ आदर्श से भी लिया गया। वास्तव में यह एक ऐसी आवश्यकता थी, 
जिसका प्रभाव मतुष्य के सारे जीवत पर उसके नैतिक आचरण, भाषा, साहित्यिक 
शैली और रुचि पर आवश्यक था।* 


मानव-गरुण प्राधान्य की धारणा ने मानव को ही चिन्तन और समाज का केन्द्र, 


बिन्दु बना दिया। मानववाद मनुष्य की सम्पूर्ण मतोंवृत्तियों का निस्संग चित्रण 
करता है, वह यथार्थोन्मुख है, और विशुद्ध मानवीय दर्शन है तथा धामिक विचारों 
का विरोधी चिन्तन है। ई० पू० पांचवीं शताब्दी में एपिक्यूरस ने इसी दर्शन को 


विकसित किया और एक नैतिक मानवर्वादी आधार दिया ।' उसने कहा--हमें ' 


देवताओं से डरना नहीं चाहिए, परलोक की चिन्ता नहीं करती चाहिए और इसी 
जन्म में सुख-प्राप्ति का प्रयत्त करना चाहिए । मानंववाद का पोषण और भी अनेक 
डंगों से हुआ । उन्‍नीसवीं शताब्दी के मध्य में-कान्ट ने ईश्वर के स्थान पर मनुष्य की 
पूजा का विधान किया । इंग्लैण्ड में जॉन:स्ट्‌अ्ट मिल ने उपयोगितावाद से मानव॑- 
वाद को पोषित किया ।' ह॒र्बर्ट स्पेन्सर, हक्सले, बद्रेन्ड रसेल' मानववाद के प्रबल 
समर्थक रहे । इस प्राकृतिक मानववाद के अनुसार दो तथ्य प्रमुख हैं ---( १) संससर 
में मानव-उद्देश्य से श्रेष्ठ और महत्त्वपूर्ण और कुछ नहीं है ; (२) समस्त घंटनाएँ 
प्रकृति के नियमों के अनुरूप ही घटित. होती हैं, इसलिए अद्भुत अथवा अति- 
मानवीय कुछ नहीं है । |). 

डीसवीं शताब्दी के प्रो० शिलर ते कहा : मानव-अनुभव ही इस संसार में 
चिन्तन का विषय, समस्त मुल्यों का मापदण्ड और समस्त वस्तुओं का निर्माता है: 
तथा सत्य और फलवाद को मानववाद - का नाम दिया।* इस प्रकार मानवच्ाद 
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आधुनिक काल का एक प्रसिद्ध और बृहत्‌ दर्शन बन गया और साम्यवाद, समाज- 
वाद, प्रगतिवाद तथा अन्‍य अनेक रूपों में मानव हित के उद्देश्य को लेकर समाज के 


चिन्तकों के मनन का विषय बना । 


पारस्परिक विरोध रहने पर भी मातव-हित के लिए मानववाद को धार्मिक, 


आध्यात्मिक, नैतिक, भौतिकवादी, राजनीतिक आदि अनेक दर्शनों की प्रतियोगिता 
में आना पड़ा ।' इसका यह महत्व मनुष्य-जीवन की शाश्वत समस्याओं और जीवन 
/ » के प्रति एक स्पष्ट दृष्टिकोण की उपलब्धि के लिए किये जाने वाले प्रयत्नों के कारण 
' “हुआ | मानववाद सामूहिक सामंजस्य तथा एक सार्वधौमिक ध्येय की ओर अग्रसर 
“करता है, जो उन्हें व्यष्टिगत संकीर्णताओं से ऊपर उठाकर पारस्परिक सौहाद के 
लिए प्रेरित करता है। उदार एवं सृजनतात्मक शक्तियों के विकास के लिए मानव- 
वाद ही एकमात्र सर्वश्रेष्ठ जीवन-दर्शक्ष कहा जा सकता है। 


मानव अथवा मानव-जाति के कल्याण से मानववाद का गहरा सम्बन्ध है, 


इसलिए मानववाद के सम्बन्ध में विभिन्‍न विद्वानों के मतों का अवलोकन तथा 
अध्ययन नितान्त अनिवार्य है । 32 


'मानववाद' शब्द का आरम्भ-सेः ही विभिन्‍न लोगों ने पृथक्‌-पृथक्‌ अर्थ लिया 


है; और आज भी यह स्थिति वैसी ही बनी हुई है। उसके पाश्चात्य और भारतीय 
िच्वारकों में ये अर्थ प्रचलित रहे हैं-->घामिकता का अभाव और मध्ययुगीन मनो- 


७. बृत्ति का विरोध, इन्द्रियों अथवा-डच्दिय-जन्य सुखों के महत्व की घोषणा, इहलोक- 


५ अबाद,बुद्धिवाद और व्यक्तिवाद ; साहित्य, दर्शन और धर्म से सम्बन्धित श्रेष्ठ ग्रन्थों 
के अध्ययन में अभिरुचि, मानव जीवने.और अनुभूति के महत्व में आस्था इत्यादि 


से अभिप्राय उस दर्शन से रहा है जिसका केन्द्र और प्रमाण दोनों मनुष्य हैं । 
: “बेबस्टर्स ट्वेन्टिएथ सेन्चरो डिक्शनरी' में मानववाद को एक विच पर-पद्धति 


प्रो० एडबर्ड पीटर चेने के अलुसासर---'सोलहवीं शती के पश्चात्‌ मानववाद 
हे 


बताते हुए लिखा है,--“मानवबाद विचार अथवा क्रिया की ऐसी पद्धति का नाम 
है जो मनुष्य के हितों और आदरशशों में अभिरुचि लेती है ।* 


8. एश्चताव्राता्रात्ा & 2.: रेक्ुंप (720.,) : 6 (०८०४ ० 'शक्ा, 
ए. 28 
छाटएटागुब्रथ्वांब ते 502ंग्रा 5टंसा ०९5, १०, शा, 7. 54 
«(789 96 & 9॥0$0फए ० ज़ञंगी प्रक्ा 5 8 एशाए8 क्षात 
इडए0ा 
-जिल्एटोगबलांब ण 502ांत्री 5000९0९5, ४०. शा, ए जवां 
जंध808970--4॥9 5एघशा 0 ए३५ ण॑ िणाहशा। ता ३००00 एणा- 
€श॥€१ जंग 6 67९5४ थ्रा6 4064]$ ० 9००.]6. 

-+शिक्रड९०० ५ पत्तथांशा एथाएाए ऐंटलांणाशए (200 770.) 9. 884. 


र््‌डे वेदों में मानववाद 


ऐसा ही विचार एक अन्य विश्वकोश में भी दिया गया है,""'“मानववाद 
विचार तथा जीवन की एक ऐसी पद्धति है जिसका मूल उद्देश्य मानव-जीवन की 
पूर्ण अनुभूति करना है।'“'” 

मानववाद को एक विशेष प्रकार का अध्ययन माना गया है, और उसे 
संस्क्रति के विकास में सहायक कहा गया है: “सामान्य रूप में मानववाद शब्द का ँ 
प्रयोग उस शिक्षा-पद्धति के लिए किया जाता है जो एक चहुंमुखी तथा विस्तृत -. 
संस्कृति के लिए प्राचीन ग्रन्थों का अध्ययन सर्वोत्तम मानती है ।***”* २ 

प्रो० कारलिस लेमांट मानत्र और भौतिकवाद को मानववाद का विशेष अंग 
मानते हैं और मानववाद को विश्व के लोगों में पारस्परिक कल्याण भाव का सम- 
झौता बताते हुए लिखते हैं--“'मेरे विचार से मानव जाति की सृजनात्मक शक्तियों 
को मुक्त करना और उनका संसार के विभिन्‍्त लोगों में पारस्परिक सौहार्द भाव 
को बनाये रखना वह जीवन-पद्धति है, जिसे 'मानववाद' का दर्शत कहा जा सकता 
है।* यह कथन प्रो० लेमांट का मानववादी दर्शन के सम्बन्ध में एक दृष्टिकोण मात्र 
है, जीवन-व्यवहार का एक स्वरूप है। वे वीसवीं सदी के मानवतावाद की परि- 
भाषा करते हुए लिखते हैं : मैं वीसवीं सदी के मानववाद की संक्षिप्त परिभाषा इस 
प्रकार कर सकता हुं---“यह इस भौतिक संसार में तक॑ और प्रजातन्त्र की पद्धति 
में समस्त मानवता के अधिकतम कल्याणं:के लिए भावयुक्त उल्लासपूर्ण सेवा का 
दर्शन है।” आगे इस विचार को स्पष्ट करंते हुए वे इसे सुखी और उपयोगी जीवन 
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से सम्बन्धित सामान्य नर, नारी के चिन्तन और व्यवहार की रीति बताते हैं।' 
मानववाद की एक निश्चित परिभाषा अथवा तकं-संगत व्याख्या बहुत कठिन 
है । इसका कारण बताते हुए अमरीका के प्रसिद्ध चिन्तक प्रो० राल्फ बार्टन पेरी 
कहते हैं कि इस शब्द का मातव इतिहास के विभिन्‍न युगों, व्यक्तिगत मतमतान्तर 
तथा सामाजिक संदर्भ में अनेक अथों में प्रयोग होने के कारण ही यह कठिनाई 
उपस्थित हुई है। यदि 'मानववाद' शब्द का विशेष अर्थ भी लिया जाये, तो इसे एक 


' प्रवृत्ति अथवा एक प्रबल भावना के बहुमुखी अर्थ में ही ग्रहण किया जायेगा, जो कि 
-मानव-स्वभाव की अस्पष्टता को प्रतिबिम्बित करती है। इस कथन का विश्लेषण 


करते हुए वे 'मानववाद' के सम्बन्ध में अपने विचार इस प्रकार व्यक्त करते हैं-- 

“मानववाद उन इच्छाओं, क्रियाओं तथा सिद्धियों को कहते हैं जितसे सामान्य 

मनुष्य उत्कृष्ट स्वभाव ग्रहण करता है-। मानवीय आदर्श न तो सामान्य मनुष्य हे 

और न अलौकिक व्यक्तित्व हैं, संक्षेप में वे सामान्य मनुष्य की द्वैतावस्था और 
उसकी अनुभवातीतता की सम्भावनाएं हैं।* 

प्रो० पेरी के अनुसार यह मनुष्य को प्रकृति से विलग किये बिना ही श्रेष्ठ 
बनाता है| इसका लक्ष्य मनुष्य को सम्मानित करने वाली प्रतिभाओं और सिद्धियों 
के सम्बन्ध में विचार करता है। यह आवश्यक नहीं कि मानववाद को धर्म का 
अनुकल्प माना जाये । यह आस्तिक भावना युक्त है, किन्तु ईश्वर की तुलना में 
मनुष्य को अनादृत नहीं करता और्‌ न ही केवल मनुष्य को श्रद्धा योग्य बता कर 
ईश्वर के स्थान पर उसे प्रतिष्ठित करता है।* मनुष्य में अपने को गौरवान्वित करने 
की क्षमता होती है, वह उसे किसी अन्य की अनुकम्पा से नहीं मिलती। इतना कहना 
भी पर्याप्त नहीं है कि मनुष्य केवल एकमात्र मोक्ष का इच्छुक है। मनुष्य श्रेष्ठ गुणों 
से भी गौरवान्वित होता है, प्रेम और करुणा के श्रेष्ठ ईश्वरीय गुणों तथा भौतिक 
प्रकृति को आध्यात्मिक पूर्णता के साथ संयुक्त करके, मानववाद उन्हें सामान्य 
मनुष्य में प्रोद्भासित करता है।_ 

श्री अब्राहम, मानव और ईश्वर के सम्बन्ध का उल्लेख करते हुए कहते हैं, 

१, (०णांडड ब्रावणा३ : स्णाक्षांका ७५5३ शि!050एएए-. ७. 49. 
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३. वहछांव,, 9. 2. 

४. ॥70., 9. 20. 


२६ बैदों में मानववाद 


“मानववाद का सारतत्त्व सृजनशील मनुष्य को सृष्टि-रचयिता ईश्वर के स्थान पर 
प्रतिष्ठित करना भी हो सकता है।'**”” अर्थात्‌ मानववाद जागरूक और अत्यन्त 
क्रियाशील विचार है। 

प्रसिद्ध मानववादी चिल्तक डा० अलबर्ट श्वाइत्जर मानववाद को नैतिकता, 
अहिसा और आत्मिक एकता का समन्वित रूप मानते हैं । वे कहते हैं कि मानव- रे 
कल्याण के लिए ग्रहण की गयी विचार-पद्धति, जो समानता की अनुभूति से पोषित 
होकर मानव-मात्र के लिए गहरी सहानुभूति रखती है, 'मानववाद' है।' इसका ४४, 
एकमात्र उद्देश्य विश्व-कल्याण है । हा 

बीसवीं शताब्दी के प्रो० शिलर मानववाद को सत्य के निकट मानते हैं और. . 
इसे सत्य ही कहते हैं।' उतके अनुसार मनुष्य स्त्॒ वस्तुओं का मापदण्ड है। कोई 
जीव-विज्ञान योग्यत्म अस्तित्व-शेष के सिद्धान्त तक पहुंचता है अथवा तर्क॑सम्मत 
आस्तिक विचार द्वारा धर्म को ही मानववाद. का मुल तत्त्व मानता है। वे सत्य | 
पर ही बल देते हैं और मानववाद को आध्यात्मिकता की उपेक्षा न करते हुए मानव 
को समझने की समस्या बताते हैं। का 

प्रो० विलियम जेम्स ने भी मानववाद क़ो सत्य के निकट मानते हुए इसे व्यव« 
हारवाद' के रूप में प्रस्तुत किया है। “मातृ॒म्नंबाद एक ऐसा अनुभव है, जो सत्य सिद्ध 
होने के लिए, चाहे प्रत्यक्ष ज्ञानात्मक हो अर्शवा विचारात्मक हो, तथ्य-सम्मत होने 
पर बल देता है |" 
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विषय- प्रवेश २७ 


जाक मारितां के अनुसार, “मानववाद मनुष्य को सत्य रूप में मानव बनने के 
लिए तथा भौतिक संसार और इतिहास में अधिकाधिक समृद्ध बनाने के लिए, उसे 
सांसारिक कार्यों में प्रवृत्त करने का प्रयत्न करता है"॥”' सबके हित-चिन्तन में 
प्रवृत्त रहना ही मानव-स्वभाव है, यही उसके गौरव को बढ़ाता है। 
ज्यां पाल सात्रे ने मातंववाद को अस्तित्ववाद कहा है, जिसमें वह मानव 
अस्तित्व पर बल देते हुए लिखते हैं, “किसी भी दशा में अस्तित्ववाद शब्द से 
हमारा तात्पय उस सिद्धान्त से है, जो मानव-जीवन को सुलभ बनाता है। साथ ही 
जो इसकी भी पुष्टि करता है कि प्रत्येक सत्य और प्रत्येक कार्य मानव की आत्म- 
निष्ठा से सम्बन्धित है * '।* 
ः पाश्चात्य विद्वानों ने मानक्वाद. को अपने देशों के साहित्यिक, सामाजिक, 
.. आर्थिक और नैतिक मापदण्डों में होते वाले परिवर्तनों और जीवन के मूल्यांकन 
सम्बन्धी भौतिकवाद के सन्दर्भ और. पृषंठभूमि की कसौटी पर कस कर देखा एवं 
परंखा है। इसके विपरीत भारतीय बिल्तकों ने इसे अस्थिर जीवन-तथ्य माना हे 
और मानववाद की आधारशिला, मानव-जीवन के धामिक तथा आध्यात्मिक, 
: झ्राश्वत, अपरिवर्तनशणील, अखण्ड और इथ्ायी मूल्याधारों को कसौटी बनाकर प्रस्था- 
पित की है। रही 
महात्मा गांधी मानव-प्रेम को ही,सैवेश्रेष्ठ और इस जीवन का मूल तत्व मानते 
, ऊ हैं; “मानव प्रेम * देवी अयबय, सो्भोमिक प्रेम का प्रथम सोपान है।'” गांधीजी 
० ॥४ समाज़ं-सुधा रक अधिक थे और दार्शनिक कम, अतः उन्होंने जीवन के प्रत्यक्ष तथ्यों 
के अध्ययन पर सर्वाधिक वल दिया इसीलिए उतकी विचारधारा में नैतिक दर्शन 


है 
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३. 'श., ॥, एशाकां : एणाशा, 0. 80. 


र्‌८ बेंदों में मानववाद' 


की प्रमुखता है।' 

रवीन्द्रनाथ टैगोर ने मानवता के आदर्श और समाज का महत्त्व बताते हुए, 
मानव-हित-चिन्तन के विषय में बड़े उदात्त भावों द्वारा मानवतावाद का स्वरूप 
चित्रित किया,** “समाज में उच्चरित होने वाली नाना ध्वनियां हमें ध्यान 
दिलाती हैं कि मानव-निहित अन्तिम सत्य बौद्धिकता अथवा अधिकार भाव नहीं 
है। अन्तिम सत्य उसकी बुद्धि-दीप्ति, जाति और रंगभेद के समस्त बन्धनों से मुक्त . 
सहानुभूति विस्तार में है। वह इस संसार को शक्ति-भण्डार की मान्यता प्रदान :, 
करने में नहीं है, अपितु मानवतात्मा का आगार बनाकर शाश्वत माधुर्य की 
सुन्दरता और ईश्वरानुभूति की अन्तःज्योति प्रज्वलित करने में है। यही जीवन का 
सत्य और मानवतावाद का व्यापक तथा शाश्वत भाव है।”” आगे रवीन्द्रनाथ ने 
अपने इस विचार को अधिक स्पष्ट करते हुएं परम सत्य और जीवन में एकत्व, 
सार्वभौभिक एकता और औचित्य का वर्णन करते हुए मानवतावबाद पर प्रकाश 
डाला है---'वह (ईश्वर अथवा परम सत्ता ) एक है और मानव जीवत की आवश्यक- 
ताओं को सदेव पूरा करता है। वह इस संसार का आदि और अन्त है, वह हमें सत्य 
में अनुस्युत करे, भ्रातृ-भावता और कल्याण-मार्ग की ओर प्रेरित करे।”' यह 
भावना जीवन का आदि सत्य है और श्रेष्ठता की प्रतिपादक है । 

डा० सर्वेपल्ली राधाक्ृष्णन्‌ इस शताब्दी के प्रमुख मानवतावादी विचारक और 
इस दर्शन एवं विचारधारा के वर्चस्वी व्याख्याता हैं । उनके शब्दों में-+-“मानववाद 
उन धर्म-रूपों के विरुद्ध एक न्यायसंगत विरोध है, जो धर्म-निरपेक्ष और धमपिक्षित 
को अलग करते हैं, काल और कालातीतता को विच्छिन्न करते हैं तथा 
आत्मा एवं शरीर के समंजस को खण्डित करते हैं। धर्म सब कुछ है और कुछ भी 
नहीं है। धर्म की श्रेष्ठता इसमें है कि वह मानव-गौरव और मानव-व्यक्तित्व की: 
रक्षा के लिए समुचित आदर भाव रखे ।*'' 7९ 
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विषय-प्रवेश २६ 


भारतीय विद्वान्‌ श्री पी० टी० राजू इन सबकी व्याख्याओं में उपलब्ध सामान्य 
विशेषता और मूल तत्त्व पर बल देते हुए कहते हैं, “'*'सब प्रकार का भेद होते हुए 
भी सामान्यतः इन सब में मानव और उसके मूल्यों पर बल देने की प्रवृत्ति है। 
परिनिष्ठित धर्मों, दर्शनों की रक्षा के लिए आदर प्रदर्शित करते हुए अथवा मानव 
को मानव-मूल्यों के पुननिर्धारण के लिए प्रेरित करते हुए मानववाद पुनः अग्रदूत 
, बनकर आया है। दर्शन मानव की उपेक्षा नहीं करता, उसे मानव को अपना 
« मूल केन्द्र बनाना ही पड़ेगा ।'*'”' 
योगिराज श्री अरविन्द आध्यात्मिकता पर सर्वाधिक बल देते हैं। उनके शब्दों 
मैं---/* ' 'मानवता का अध्यात्म-धर्म ही मानव-भविष्य की आशा है। इससे हमारा 
अभिप्राय बौद्धिक मतवाद-विश्वासी विश्व-धर्म से नहीं है। कोई सार्वभौम धार्मिक 
पद्धति न होने से मानव-समाज को इस विश्वास द्वारा एकता में सफलता नहीं 
मिली। वास्तव में आन्तरिक तत्त्व एक ही है। इस सत्य की क्रमशः अधिकाधिक 
अनुभूति हो रही है कि एक गूढ़ तत्त्व है, एक दिव्य सत्य है, जिसकी दृष्टि में हम 
सब एक हैं और जिस तत्त्व का पृथ्वी पर मानव जाति ही सर्वोच्च प्रमाण है तथा 
मानव जाति एवं मानव-प्राणी ही वे साधन हैं, जिनके द्वारा वह इस संसार में अभि- 
व्यक्त होता है। इसके साथ-साथ इस बात की उत्तरोत्तर बढ़ती हुई चेष्टा भी होगी 
कि उक्त तथ्य का लोगों को केवल ज्ञान ही न रहे, वरन्‌ पृथ्वी पर उस दिव्य तत्त्व 
का साम्राज्य भी स्थापित हो ।- इस प्रकार अपने समकालीन लोगों के साथ एकत्व 
हमारे निखिल जीवन का प्रमुख सिद्धान्त बत जायेगा । इससे व्यक्ति को यह अनु- 
भूति होगी कि उसके समकालीन लोगों के' जीवन में ही उसका अपना जीवन पूर्ण 
होता है। मानव जाति को यह अनुभूति हीगी कि केवल व्यक्ति के पूर्ण और 
मुक्त जीवन के आधार पर ही उसकी पूर्णता और स्थायी सुख अवलम्बित हैं।'* 
समाजवादी दार्शनिक श्रीमती ऐलन राय तथा श्री शिवनारायण राय मानव- 
वाद को सामाजिक ढांचे की धुरी, सृजनात्मकता का आधार मानते हुए अपना मत 
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३० बेंदों में मानववाद 
प्रकट करते हैं, “मानववाद में सक्रियता होती है, यह मनुष्य की सृजनात्मकता का 
दर्शन है, चिन्तन है ।***”* “मानववाद हमारा जीवत-दर्शन है। इसका सम्बन्ध जज 
मानव तक ही सीमित है।***/'* “**“मानववाद की प्रेरणा स्वतन्त्र नर-तारियों के 
सावंभौमिक समाज के विकास में सहयोग देना है--एक ऐसा समाज जिसमें व्यक्ति- 
गत जीवन तथा आचरण एवं प्तामाजिक सम्बन्धों और संस्थाओं में सृजनात्मकता €* 
तथा आह्लादमय सहयोग का भाव हो ।”'* हि 
पाश्चात्य तथा भारतीय विद्वानों ने मानववाद को अपने-अपने दृष्टिकोण से 
जैसा समझा, उसे प्रस्तुत किया । इन सबको समच्वित रूप में ग्रहण कर स्वेमान्यः 
और व्यापक स्वरूप दिया जा सकता है। जैज ता हि 
शिक्षा और संस्कृति का विकास मानव-कल्ययण के लिए आवश्यक अंग है। 
प्रों० पेरी ने भी शिक्षा-सम्बन्धी तत्त्व-पर अपनी परिभाषा में प्रकाश डाला: 
है। कोई भी ऐसा माध्यम, सम्बन्ध, स्थिति अथवा क्रिया जो मानवीय हो, जो 
उदार-भावमूलक हो, जो हमारे ज्ञान का विस्तार कर सके, हमारी विचारशक्ति 
को सन्तुलित और व्यापक बना सके, सहालुभ्रूति ज!ग्रत कर सके, मानव-गौरंव को 
प्रेरित कर सके और मानवोचित सौहाद उत्पन्न कर सके तथा मानव की: बहुमुखी 
उन्नति, बाह्य और आस्तरिक विकास, परिष्कार और हित में सहायक हो, इसकी 
परिधि में आता है। इनके विचार से मातंबकाद मानव-जीवत और मानव-कल्याएं. कक 
का एक समन्वयात्मक रूप है जो विक्ृति को सुक्षेति में, दोष को गुण में परिवर्तिज्ञ 
कर देता है; वह मानव को मानवोचित गुणों. से सम्पन्त करने का भ्रयत्न करुंता है: 
वे भौतिक समद्धि को आध्यात्मिक समृद्धि का सांधत मानते हैं। प्रो० पेरी की पुरि० 
भाषा पीटर चेने तथा विश्व-कोशों में दी गयी परिभाषाओं से अधिक व्याफेक, 
स्पष्ट और न्यायसंगत तो है ही, साथ ही मांनववाद के स्वरूप को भी स्पष्ट करदी 
है। वे मानव के बहुमुखी विकास, सिद्धियों, सन्‍्तुलित जीवन और मानव को 
श्रेष्ठ बनाने वाले प्रेम, करुणा, सौहा्द एवं समानता के गुणों को भी मानववाद में बट 


बता कर उसकी अपूर्णता को दूर करते हैं। 
प्रों० लेमांट ने सजतात्मक स्वतन्त्रता और मातव-मानव में मैत्री-भावना को 
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मानवबाद में स्थात देकर, इसका स्वरूप स्पष्ट करने में बहुत सहायता दी है। 
डा० अलबटं श्वाइत्जर ने प्राणि मात्र की समानता को महत्त्व दिया है। इस 


ही समानता के लिए नैतिक गुणों का विकास और उनका पोषण अनिवार्य माना है। 
ह श्री अब्राहम का मत भी मानववाद में अलौकिक अथवा दैवी विशेषताओं का संकेत 
| ऋकरता है । 


#, जर्मन दार्शनिक कांट ने व्यावहारिक बुद्धि की मुख्यता का निर्देश किया है. 
शिलर उसे मानते हुए श्रेय की धारणा को प्रधान तथा सत्य और यथार्थ की धार- 


|! . णाओं को गौण मानते हैं। शिलर के मानववाद में व्यावहारिक श्रेव को मूल तत्त्व 
. च * « 'कहा जा सकता है। हमें व्यावहारिक जीवन की श्रेष्ठता द्वारा श्रेय का प्रसार 
रह मानव-कल्याण के लिए करता चाहिए |! फ्रेंच विचारक जाक मारितां आन्तरिक 


मानवीय गुणों का विकास करने पेर बल देते हुए भौतिक जीवन के आनन्द को क्षुद्र 
मानते हैं और त्यागमय वीरोचित जीवन. की कामना को मानववाद में आवश्यक 
बतलाते हैं। मानववाद में धर्म और ईश्वर के साथ-साथ नैतिक और सामाजिक लक्ष्यों 
; को पूर्ति को अनिवार्य मानते हैं ।* जाक मारितां, डा० श्वाइत्जर, प्रो० अब्राहम 
; और प्रो ० पेरी के मतों में (मानववाद॑ के सम्बन्ध में) बहुत समानता है। 
सात्रे मानव-अस्तित्व को महत्त्व देते! हुए पूर्ण व्यक्तित्व-स्वातन्त्रय को आव- 
शयक मानते: हैं। उसके अस्तित्व का विकास ही उसका कल्याण है । स्वतन्त्रता का 
पक्ष कारलिस,लेमांट भी लेते परन्तु -वृह इसे भौतिकता से मुक्त नहीं मानते । 
सार के्अस्तित्ववाद में भी वही अभाव हैं जो पीटर चेने में है; मानववाद का मानव- 
* केरिद्रित होकर रह जाना इसकी व्थॉरपकर्ता को कम कर देता है। 
#पाश्चात्य विचारकों ने मानंववाद क्वा मूल भाव नैतिकता माना। वह 
नैज़िकृता जो ऐहिक जीवन, भौतिकंवांद तथा. सांसारिक सुख तक सीमित है तथा 
जॉन स्टुअर्ट मिल के मत को पुष्ट कस्तीं है; जो प्रत्येक वस्तु की उपयोगिता का 
७ भौतिक दृष्टि से ही मूल्यांकन करती है,'!उसमें आध्यात्मिकता अथवा पारलौकिकता 
का कोई स्थान नहीं है। हर 

निष्कर्षत: मानववाद वह जीव॑न-दंर्शन है जो लोक-मंगल की भावना का, भेद- 
भाव, पूर्वाग्रह, दुराग्रह रहित औदात्य और त्याग का दिव्य सन्देश देता है तथा 
मानव के लोक-परलोक, अन्तः:बाह्य परिष्कार के द्वारा उसे मानवोचित गुणों से 
युक्त करके पूर्ण विकास की ओर अग्रसर करता है। 


डे 
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डर बेदों में मानववाद 


मानवतावाद तथा मानववाद 

सार्वभौमिक कल्याण के लिए मानववाद व मानवतावाद दोनों विचारधाराएं 
पल्‍लवित हुईं, परन्तु इनकी उपलब्धियों में अन्तर है। इसे कुछ आलोचकों ने इस 
प्रकार दिखाया है--- 

कारलिस लेमांट ने मानवतावाद के निम्नलिखित लक्षण और उसकी मान्यताएं 
बतायी हैं. 


१, मानवतावाद एक ऐसे नैसगिक विश्व-सुष्टि शास्त्र में विश्वास करता है जो* 


प्रत्यक्ष जगत्‌ को सत्य स्वीकार करता है। वह उस निरन्तर परिवर्ततशील 
घटनाक्रम को भी मानता है जो किसी अंदृष्ट शक्तित से परिचालित नहीं 
है| 

२. वैज्ञानिक तथ्यों के अनुसार मनुष्य एक विकसनशील प्राणी है और विशाल 
सृष्टि का एक अंश है जिसका मृत्यु के पश्चात्‌ कोई अस्तित्व नहीं है । इसलिए 
मनुष्य का सम्बन्ध केवल इसी संसार से है, अन्य किसी काल्पनिक लोक से 
नहीं । 

३. मानव में स्वाभाविक चिन्तन-शक्ति और बौद्धिकता है । 

४. मनुष्य स्वयं अपनी समस्त समस्याओं को सुलझाने में समर्थ है। 

५. मनुष्यों में सुजनात्मक क्रिया की स्वत॑न्त्र शक्ति है और वही अपने भाग्य का 
विधाता है। ह 

६. भानवतावाद एक ऐसे आचार अथवा नैतिक शास्त्र में विश्वास करता है जिस 
पर इस संसार के समस्त मानव-मृल्य आस्थित हैं। वह इस संसार में, राष्ट्र, 
जाति तथा धर्म का विचार किये बिना समस्त मानव जाति की आर्थिक, 
सांस्कृतिक, नैतिक तथा भौतिक समृद्धि एवं स्वतन्त्रता और प्रगति के प्रति 
प्रबल निष्ठा रखता है। 

७. मानव-कला और सौन्दर्य-चेतना में विश्वास रखता है। 

८. यह सार्वभौमिक समृद्धि, स्वतन्त्रता, प्रजातन्‍्त्र और शान्ति-स्थापना में विश्वास 
रखता है। 
मानववाद और मानवतावाद दोनों ही विधारधाराएं मानव-कल्याण की 

इच्छ॒क हैं; वे स्व॒तन्त्रता और समानता का प्रतिपादत करती हैं तथा एकता, एक- 

सूत्रता, समन्वय, सामंजस्थ और सच्तुलन को भी स्वीकार करती हैं.।. -इसलिए ये 

आशावादी तथा सद्भाव की प्रसारिका हैं । 
संसार में प्रकीर्ण विच्छिन्‍्नता को दूर करना इनका समान साध्य है। संघर्ष 

और प्रतिद्वन्द्विता द्वारा फैली बुराई, द्वेष, ईर्ष्या, हिसत्मक प्रवृत्ति, घृणा तथा शोषण 
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का विरोध भी ये करती हैं । 

मनुष्यत्व का स्वरूप क्या है ? वाह्य रूप से धर्म, आचार-परम्परा, वंश-वैशिष्ट्य, 
वर्ग-मनोवृत्ति का भेद होते हुए भी वास्तव में मनुष्य स्वेत्र एक है। विश्वव्यापी 
संस्क्रृति की स्थापना करना ही समस्त मानव-जाति का सर्वप्रथम और सर्वश्रेष्ठ 
कर्तव्य है। इस प्रकार दोनों ही विचारधाराएं मानव को संकीर्णताओं से मुक्त करने 
के लिए वैचारिक क्रान्ति का समर्थत करती हैं। 

इन कुछ समानज्ाओं के होते हुए भी इनमें अन्तर है, अतः इस दृष्टि से विचार 
कहता भी आवश्यक है। 

“ मानववाद की भावता आदि-मानव से चली आ रही है क्योंकि इसका सम्बन्ध 
मानव के सहज-स्वाभाविक गुणों और विकास से है । इसका ऐतिहासिक आधार भी 
है; आदिमानव असशभ्य और जंगली था, किन्तु उसमें अपने दल के लोगों तथा 
अपने पालतू पशुओं के प्रति स्नेह और मम॒ता तथा दूसरों के प्रति घुणा और हिंसा 
थी। एक दल में हो जाने पर वे दूसरों को अपना मित्र समझते थे। इसके विपरीत 
मानववाद एक विशेष युग में मानव-कल्याण के लिए चलाया गया आन्दोलन है, 
जिसके लिए विशेष शिक्षा पर बल भी दिया गया, किन्तु मानवतावाद एक सामान्य 
कतंव्य की भावना तथा सहज धर्म से संम्वद्ध है तो मानववाद मानव-कल्याण 
की एक विशिष्ट प्रणाली और विचारधारा है। 

मानवतावाद में भावुकता एवं सहज क्षार्दता है, जबकि मानववाद में बुद्धि का 
प्राधान्य है क्योंकि मानवतावादी आंदंश प्रेमं-पर आस्थित होता है और मानववादी 
यथार्थ को मान्यता देता है । ९ 

मानवतावाद सामान्य मानव के लिए -सामान्य कर्तव्य एवं धर्म है। इसमें 
साधारण व्यक्तियों के लिए सहज ग्राह्मं साधारण बातें और नियम हैं, जो कि विधि- 
निषेध से युक्‍त हैं । मानववाद एक विशेष ज्ञान-पद्धति है जिसका सम्बन्ध प्रतिभा- 
शाज्नियों से है। बौद्धिकता और ताकिकता के कारण मानववाद, मानवतावाद की 
भांति, व्यापक नहीं बन सका । 

मानववाद के अनुसार मानव ही इस सृष्टि का केन्द्र और सृजनशील प्राणी है, 
जबकि मानवतावाद का विषय समस्त सृष्टि और प्राणि-मात्र है। 

वास्तव में मानववाद भौतिकवादी एवं नास्तिक भावनायुक्त ऐहिक समृद्धि का 
विचार-दर्शन है तथा मानवतावाद आतत्मवादी एवं आस्तिक विचार-धारा है। 
मानवतावाद में, आन्तरिक कल्याण और आत्म-स्फीति के कारण यह अलौकिक कहे 
जाने वाले धर्म का ही लौकिकीकरण प्रतीत होता है। मानवतावाद का यह विश्वास 
है कि प्राकृतिक मानव स्वतः पूर्ण है, इसलिए मानवीय मूल्य हमारे लिए महत्वपूर्ण 
हैं। इसके लिए बाह्य आचरण परिष्कार से काम नहीं चलता, मानव को अन्‍्तः 
परिष्कार द्वारा अपनी आत्मा को शुद्ध करके और अपना सुधार कर प्राणि-मात्र के 


पउ वेदों में मानववादः 


साथ अपना सम्बन्ध उत्तम बनाना चाहिए, क्योंकि विश्व के सब सम्बन्धों के मूल में 
आत्मा ही है। मानववाद किसी आध्यात्मिक एवं अलौकिक शक्ति को स्वीकृत नहीं 
करता क्योंकि वह तक॑ और बुद्धि के आधार को ही मान्यता देता है । मानवतावाद 
की एक विशेषता है कि वह परम्परा, रूढ़ि, अन्धविश्वास, दृढ़वादिता, पूर्वाग्रह, 
संकीर्णता, साम्प्रदायिकता, वाह्याडम्बर तथा संकुचित विधि-निषेध का विशोश्री 
है क्योंकि यह पक्षयातहीत भावना का सामंजस्थयूर्ण पोषण करता है। ४ 

मानवतावाद में समाज के आदर्श द्वारा कल्याण का भाव है तो मानववाद में 


व्यक्ति के नैतिक विकास द्वारा कल्याण की प्रेरणा है । वास्तव में मानवंबाद- ' 
सामाजिक हित-चिन्तन से प्रभावित दर्शन है और यह इहलोक सम्बन्धी भौतिक 


इन्द्वात्मक जीवन-दर्शन है जिसमें अपना-अपना मंगल.साधन प्रमुख है। 

भारतीय अध्यात्मवाद की झलक मानवल्वावाद में व्यक्ति-आदर्श, कल्याण और 
विकास द्वारा समष्टि भावना में मिलती है ।समष्टि भाव आत्मिक साहचर्य, गहने 
नेकट्य की अनुभूति द्वारा पारस्परिक एक॒ता.को बढ़ाता है। उसमें आन्तरिक एक- 
सूत्रता का भाव होने से स्थापित्व होता है। 

मानवतावाद जीवन की साधारण आवश्यकताओं, सामान्य जीवन-मूल्यों को 
अधिक महत्व देता है, उनके व्यावहारिक्‌,स्वरूप का भी चिस्तन करता है; कित्तु 
मानववाद सैद्धान्तिक मुल्य, कारण-कार्ये रूप को प्रमुख मानता है, उसका चिन्तन 
वैज्ञानिक पद्धति से निर्धारित प्रणाली परखजलता है। मानव॒ताबाद में मान॒व-कीः- 
सहज-स्वाभाविक प्रवृत्तियों और भाव तंत्व की प्रमुखता होती है। «? 

मानवतावाद को मानववाद की भांवि घ्रज़ातान्त्रिक समवाद का पर्याय 
की श्रान्ति में नहीं पड़ता चाहिए | समान) का तत्व और भाव अनेक सामाजिक 
विचार-पद्धतियों में मिलता है। आधुनिक काल में इसने भारी मोड़ लिय/ जीव- 
दया और कल्याण की विचारधारा समाज॑वाद की विचारधारा में आविर्भूत हुई । 

हम निश्चित रूप से नहीं जान सकते क़ि सत्य क्या है, किन्तु जीवत निश्चित 
रूप से अस्तित्ववान्‌ वस्तु है, इसलिए हमें जीवन-कल्याण के लिए सचेत रहना 
चाहिए | मानवतावाद की मान्यता है कि यूह संसार ही हमारा क्रिया-क्षेत्र है-और * 
मानवीयता की पूर्णता हमारा आदर्श है | इंसके लिए नैतिक आधारों की दृढ़ता>ः 
और विकास आवश्यक है । नैसगिक रूप से सभी बौद्धिक प्राणियों में कत॑व्य की 
भावना समान है। इस नैतिक उत्तरदायित्व के पालन से विश्व में एकता और निकलता 
बढ़ जाती है। ; 

मानव-मूल्यों द्वारा मानवतावाद संसार का सुधार ही नहीं करना चाहता, उसे 
आदर्श भी बनाना चाहता है । यदि मानवव्ादी व्यक्तित्व के विकास को झ, जीवन 
का मुख्य ध्येय समझते हैं तो हमारे व्यक्तित्व को केवल शारीरिक समृद्धि, आथिक 
सम्वर्धन, मानसिक शिक्षा अथवा सम्वेदनशील अन्तःकरण तक ही सीमित नहीं 
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किया जा सकता हममें जितना ऊंचा उठने की सम्भावनाएं हैं, उतना ऊंचा हम 
तब तक नहीं उठ सकते जब तक आत्मा के गहरे ख्रोतों से प्रेरणा ग्रहण न करें । 
मानवतावाद एक नियन्त्रित अनुशासनमय जीवन चाहता है, वह समग्रता एवं 
समस्वरता पर बल देता है। मातवतावाद भौतिक आवेगों और कामनाओं के उद्दाम 
वेग को निर्ान्त्रित करने की नैतिक इच्छा का सार है। मानव जीवन में नैतिक 
नियन्त्रण और प्रतिवन्ध शान्ति, सन्‍्तोष, व्यवस्था और स्थायित्व के लिए होते हैं । 
हि बेदिक साहित्य का प्रयोजन और मानववाद 
शक है वेद! का अर्थ है विश्वात्म ज्ञान । 
5: वेद-विद्या का लक्ष्य मानव-ज्जीवत, और विश्व-जीवत की रचना की व्याख्या 
केंश्ना है। इस प्रकार सृष्टि-विद्या' ही वेदविद्या है। सृष्टि-विद्या अनन्त है। उसी 
प्रकार वेद-विद्या का भी कोई अन्त नहीं । तुच्छ से तुच्छ भूत के कार्यकलाप पर 
दृष्टिपात कीजिये, उसी में एक विंश्व॑'समाया हुआ है। अणु-परमाणु-विद्युदणु 
(इलैक्ट्रोत) के संघटन-विघटन के परीक्षण, द्वारा पदार्थों व भूतों की जानकारी लेना 
आधुनिक वैज्ञानिक प्रक्रिया है। किल्सु: प्रत्येक भूत के भीतर विद्यमान अक्षर प्राण 
तत्व॑ का दर्शन करता यह ऋषियों की; पैद्भैति है। आचार्य यास्क के शब्दों में “ऋषि 
बह है जिसने धर्म का साक्षात्कार अर्थात्‌; स्वयं अनुभव किया हो | धर्म का अर्थ 
है रणात्मक तत्व” कोई मत्त, संम्भरदाय व पस्थ धर्म नहीं। 'धर्म' उत नियमों 
हा संज्ञा है जितसे यह सृप्टि-प्रक्रिया गतिशील है । यह सहज प्रतीत होता है कि क्षण- 
परिबतेनशील जगत्‌ के मूल में नपेड/श्रेव तत्व अवश्य है। यह प्रत्यक्ष दृश्यमान 


» रूप उश्नयविध सृष्टि किसी परात्वन्र सूत्र जें परस्पर आबद्ध चर्म चक्ष॒ुओं एवं 
तकांढिसे अगोचर इस 'सूत्रस्य सूत्रम्‌..की सत्ता का अन्त: प्रत्यक्ष द्वारा दर्शन प्राप्त 
कीअनन्त विस्तार है, वह उसी सच्चिदानन्द: 


वा: सत्यविद्या यैयेंषु वा, तथा विद्वांसइच 
-(ऋगूवेदादिभाष्यभूमिका, पृ० २०) 


भवन्ति ते बेवा:' 
>साक्षात्कृतर्माण ऋषयो बभूवु: --(निरुक्‍्त १॥२०) 


धारणाद्धर्म: । 
यो: विद्यात्‌ सूत्र विततं यस्मिन्नोता: प्रजा इमा:। 
सूत्र सुत्रस्य यो विद्यात्‌ स विद्यात्‌ ब्राह्मणं महत्‌ । -+(अथवं ० १०८३७) 
५. (का) अन्तरिच्छन्ति तं जने रुद्रं परो मनीषया । 
गृमणन्ति जिल्लयया संसम्‌ “-+(ऋग्‌० ८।७२। ३) 


(ख) वेनस्तत्पइयन्निहितं गृहा यत्‌ --(अथर्व० २११ 


३६ वेदों में मानववाद 


स्वरूप, निरविकार, सर्वशक्तिमान्‌, सर्वाधार, सर्वेश्वर, सर्वव्यापक, सर्वास्तर्यामी 
विश्वात्मा की क्ृति है। सृष्टिकर्ता परमात्मा की यह जड़-चेतन सृष्टि उसकी माया 
या छाया नहीं, अपितु उसके कुछ शाश्वत नियम सू_््म और विराट्‌ विश्व के अनन्त 
रूपों को एक सूत्र में ग्रथित किये हैं। विज्ञान वतलाता है कि कोटि-कोटि प्रकाश- 
वर्षों की दूरी पर स्थित नक्षत्रों में परमाणु के विकास व विलय के जो लियम कार्य 
कर रहे हैं, वे ही हमारी इस पृथ्वी पर भी हैं। दसों दिशाओं और सभी कालों में 
विश्व-प्रवाह की एक अखण्ड धारा बह रही है। अगणित परीक्षणों के उपरान्त भी 
इन नियमों की अस्खलित गति में किसी प्रकार का विपयेय नहीं पाया जा सका। 
इन्हीं नियमों की ध्रुवता में दृढ़ विश्वास से हीं आज वैज्ञानिक निःशंक होकर 
यहीं भूलोक पर बैठै-बैठे चन्द्र-लोक व मंगल ग्रह की यात्रा की योजना तैयार कर 
देते हैं। इसका कारण विश्व का अखण्ड नियम है जो सर्वत्र फैला हुआ है। वैज्ञानिक 
इसे 'सुप्रीम ला' कह कर श्रद्धा से नत हैं। वैदिक भाषा में यही 'ऋत' कहलाता है। 
जड़-चेतन सब में ऋत का एक तन्तु ओत-प्रोत है | चन्द्र-सूर्य, ग्रह-उपग्रह--ये सभी 
ऋतपथ के अनुयायी हैं। देवगण भी ऋत से बढ़ने वाले (ऋताबृधा:) कहे गये हैं। 
अग्ति-देव ऋत का रक्षक (गोपामृतस्थ) ऋत से उत्पत्त हुआ (ऋतप्रजातः) और 
ऋत से घिरा हुआ (ऋतप्रवीत) है । वैदिक ऋषि कहता है कि “ऋत के फैले हुए 
तन्तु को देखने के लिए मैं लोक-लोकान्तर घूम आया!” दूयुलोक और पृथ्वी, 

लोकान्तरों और दिशाओं में सवेत्र मैंने ऋत के तस्तु को फैला हुआ देखा।' ऋत 
ओर सत्य उत्पन्न करने के लिए ईश्वर ने भी तप किया ।* इस कल्पना में अनुभव 
की सच्चाई निहित है। ऊपर प्रतिपादित ऋतविधान में जगनियन्ता के सत्यसंकल्प 
का स्पष्ट प्रभाव है। सत्य और जीवन का गहरा सम्बन्ध है। सृष्टि-प्रवाह में जो 
स्थात ऋत का है, मानव के नैतिक व्यवहार में वही स्थान सत्य का है । मनसा वाचा 
कर्मणा समरूप होना ही सत्य है। इस सत्य के प्रासाद पर आरूढ़ होने के लिए ब्रत 
की सीढ़ी की जरूरत है। ब्रत-विहीन जीवन उस नौका की भांति है जिसके नाविक 
ने अपने गल्तव्य स्थान का निश्चय न किया हो । देव सदा सत्यमय बने रहते हैं 


न 


परि विश्वा भुवतान्यायम्‌ । 
ऋतस्य तन्तूं विततं दृशे कम्‌ ॥ 
२. परिद्यावा पृथिवो सद्य इत्वा 
परि लोकान्‌ परि दिशः परि स्व: । 
ऋतस्य तन्‍्तुं विततं विचृत्य 
तदपश्यत्‌ तदभवत्‌ तवासीत्‌ ॥ (२) 
३. ऋतं च सत्यं चाभीद्धात्‌। 
तपसोध5्ध्यजायत । 


--(अथर्व० २।१।५) 


-(ऋग्‌० १०१६०।१) 
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क्योंकि उनके ब्रत नित्य हैं । जो जीवन में सत्य के व्रत को अपनाता है, उसी का 
जीवन दीक्षित है।' वेद वताता है कि सत्यवादी का प्राण उसे उत्तम लोक में धारण 
करता है। अर्थात्‌ सत्यवादी का जीवन ऊंचा उठता है। 

ऋणवेद के पुरुष सूक्त (१०-६० ) में यज्ञमय परमात्मा से संसार की उत्पत्ति 
का वर्णन है कि सृष्टि का सृजन करते समय आदि-पुरुष ने अपनी निरन्तर आहुति 
देकर संसार की प्रत्येक चीज़ बतायी। ब्रह्माण्ड में निरस्तर एक यज्ञ हो रहा है। 
ब्रह्माण्ड में जो यज्ञ हो रहा है वह परोपकारार्थ है। अतः यज्ञ का सबसे प्रधान गुण 
त्याग है। इसके बिना यज्ञ के अत्त्य अंग सर्वथा पंगु हो जाते हैं। यज्ञ वह दिव्य संकल्प 
है जो पूर्ण शक्ति, पूर्ण रूप से दिव्य बुद्धि द्वारा प्रेरित होता है। यज्ञ वह शक्ति है 
जिससे सत्य-चेतना क्रिया किया करती है। यज्ञ का भाव है कि मनुष्य के पास अपनी 
सत्ता में जो कुछ है, उसे वह ब्रह्मरपंण कर दे। भगवान्‌ मनु का कथन है कि पंच- 
महायज्ञों व इतर यज्ञों के अनुष्ठान से मनुष्य अपने शरीर को ब्राह्मी अर्थात्‌ वेद और 
परमेश्वर की भक्ति का आधार रूप बना लेता है ।' शतपथ ब्राह्मण में अत्यन्त 
मामिक ढंग से अग्निहोत्र कर्म से सम्बद्ध विभिन्‍न वस्तुओं की आध्यात्मिक व्याख्या 
की गयी है। इसमें बताया गया है कि यज्ञ केबल भौतिक ही नहीं होता, अपितु 
उसका मर्म समझने के लिए या उसका उत्कृष्ट फल प्राप्त करने के लिए उसे आध्या- 
त्मिक दृष्टि से समझ-कर उसका आध्यात्मिक अनुष्ठान करना आवश्यक है। संदर्भ 
इस प्रकार है--अग्निहोत्री गौ इस अग्निहोत्र की वाणी है। उसका बछड़ा इसका 
मन ही है। तो यह मन और वाणी समान से होते हुए भी भिन्‍न हैं। अतः बछड़े और 
उस की माता को एक समान रस्सी से बांधते हैं। तेज अर्थात्‌ अग्नि ही अग्निहोत्र 
की श्रद्धा तथा इसका आज्य (घी) सत्य है। ऋषि याज्ञवल्क्य ने कहा---“निश्चय 
ही यहां तब (सृष्टि के आरम्भ में) कुछ भी नहीं था, फिर भी सत्य का श्रद्धा में 
हवन किया जाता था । 

वस्तुत: यज्ञ वैदिक जीवन का आधार है। यह' वह है जिस पर ज्ञान, कर्म, 
उपासना, योग, दर्शन, विज्ञान आदि अपना कृत्य पूरा करते हैं। यज्ञ उस आन्तरिक 
और वाद्य प्रक्रिया का नाम है जिसके द्वारा यजमान यज्ञ पुरुष के प्रति समर्पित हो 
जाता है। 

उपर्युक्त समग्र विवेचन का अभिप्राय यह है कि समस्त बेद-दर्शन के केन्द्रीभूत 
विषय हैं--आत्मा, परमात्मा, प्रकृति, ऋत-सत्य-ब्रत-यज्ञ । जगत्‌ के कारणभूत तीन 


१. याः सत्यं बदति स दीक्षित: --(का० ७३) 
२. प्राणों ह सत्यवादिनमुत्तमे लोक आदधत्‌ ॥ --(अथवं ० ११४११) 
३. महायज्ञइच यज्ञेश्च ब्राह्मीयं क्रियते तनुः । -(सनु० २२८) 
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मूल तत्वों का याथातथ्य उपदेश कर यज्ञमयी सृष्टि में निहित ऋत, सत्य एवं ब्रतों 
का दर्शन ही वेद-दर्शन है। और वंदिक धर्म भी यही है---आत्मा, परमात्मा और 
प्रकृति का सम्यक्‌ विज्ञान प्राप्त कर ऋत' के अधीन सत्यशील और ब्रत-परायण 
होकर यज्ञ कर्मों को करते हुए पूर्ण वेभवशाली जीवन व्यतीत करता; उस 
सर्वान्तर्यामी परम सत्ता का अन्‍्त:प्रत्यक्ष करना तथा सब सृतों में एक आत्मतत्व के 
दर्शन द्वारा समदृष्टि बन कर प्राणि मात्र का उपकार करना; अपनी, समाज की. 
राष्ट्र की तथा सारी मानवता की शारीरिक, मानसिक व आत्मिक उन्नति करना' 
वेद में धर्म-कर्म, विज्ञान, दर्शन एवं उपासना योग-क्ोई पृथक्‌ विषय नहीं हैं। कह. 
जीवन एक संश्लिष्ट प्रक्रिया है। व्यक्ति का सम्पूर्ण जीवन एक अविच्छिस्त इकाई 
है। वहां व्यक्ति की सम्पूर्ण शक्तियों का उपयोग कर एक ऐसी पूर्ण और सहजः 
जीवन-पद्धति के विकास करने पर बल दिया जाता है जिसमें भौतिक एवं मानसिक 
शक्तियों को व्यक्तित्व के सर्वांग सुन्दर विकास और समाज-निर्माण के मार्ग में 
सहयोगी बना लिया जाता है । 
स्पष्ट है कि वेद के इस धर्म, दर्शन और जीवनमय पद्धति को किसी मत, 

सम्प्रदाय या पंथ के साथ नहीं जोड़ा जा सकता । वह तो ऋत तत्व के परजारी 
सत्यान्वेषी ऋषियों की सत्यानुभूति का-फल्न है.। वह देश-काल की सीमाओं में ने 
बांधा जाने वाला सावंभौम सत्य है। संसोरु, के विभित्त मत-मतान्तरों की अतेक .« 
मान्यताएं तक और विज्ञान की कसौटी पर असंत्य सिद्ध होती हैं। किन्तु वैदिक रत... 


और दर्शन इत्त कसौटियों पर खरा उतरतां हैं। प्राणि-मात्र में आत्म तत्व के दर्शत,> हे 


कराने वाले इस उदात्त धर्म एवं इस विश्वव्रुध्न॒ रा संस्क्षति में किसी प्रकार के ढेप॑' 
भेदभाव और अत्याचार की तो कल्पना शी.नहींकी जा सकती | वेद स्वयं कहता है 
कि आत्मदर्शी के लिए तो समस्त विश्व एक घोसले की तरह बन जाता है---“यन्र 
विश्व भवत्येकनीडस्‌ ।'' ज्ञान-कर्म-उपांसना की जो: त्रिवेणी इसमें प्रवाहित हुई हैं 
वह मनुष्य मात्र के लिए समान रूप से उपयोगी है । | 
वैदिक दर्शन कोरा ऊहात्मक दर्शनशाज््त्र नहीं है और न ही वैदिक धर्म थोथा 
आदर्शवाद । इस दर्शन में विश्व मिथ्या या भ्रम अथवा ब्रह्म की माया या छाया , 
नहीं है। यह भी विश्वात्मा की तरह अनादि भौर अनन्त है। इसमें उत्पन्त : होने “ 
वाले जीवों की भी अपनी पारमाथिक सत्ता है।' यहां पर हर जीवन की सु्नकता 
है। ईश्वर द्वारा प्रदत्त शरीर प्रणी के लाभ एवं उपयोग के लिए है। उतकी दी हुई 
अन्य भौतिक वस्तुएं भी जीव के उपयोग के लिए हैं। उतमें हेयता या तुच्छता 
कैसी ? अत: संप्तार को दुःखमय मानकर उससे डरकर धागने का उपदेश यहां नहीं 


१, द्र०--अध्याय द्वितीय 
२, द्र०--पश्रष्याय द्वितीय 
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मिलता । यहां तो हर ऋषि अपनी सब इन्द्रियों के उपयोग को रखते हुए पूरे सौ 
वर्ष व इससे भी अधिक ही जीना चाहता है। उसे जीवन के सब वैभव चाहिएं--- 
दुधारू गौएं चाहिएं, प्रजननशक्ति सम्पन्त सांड चाहिए, तीव्रगामी बलवान घोड़े 
चाहिएं, उत्तम रथ चाहिएं, अन्त चाहिए, धन चाहिए, स्वर्ण चाहिए, वीर पुत्र 
चाहिए ।' अतः वेद मानव-जीवन की लोकयात्रा की सिद्धि का मार्ग भी प्रशस्त करता 
है। उसमें मनुष्योपयोगी सब ज्ञानों का मूल विद्यमान है--<'गणित, ज्योतिष, आयुर्वेद, 
नौविमानादि विद्या, स॒ष्टि-विद्या, विविध प्रकार की कलाएं, उद्योग-धन्ध्े, व्यापार, 
देवक्षगन, काव्यशैलियां, काव्यालंक़ार आदि कितने ही विषय वेद में समाविष्ट हैं ।” 
स्वामी दयानन्द का कथन है. कि.वेद के चार विषय हैं--/ विज्ञान, कर्म, उपासना 
और ज्ञान | इनमें भी विज्ञान मुख्य है.क्योंकि इसमें परमेश्वर से लेकर तृणपर्यन्त 
सभी पदार्थों का साक्षात्‌ ज्ञान है” इस सृष्टि वर्णन के संदर्भ में ही यज्ञविद्या, 
उदंगीयविद्या, भूतविद्या, अक्षरविद्या. ओदि न जाने कितनी विद्याओं के संकेत वेदों 
में स्थान-स्थान पर प्राप्त होते हैं। उत सब का स्वरूप और मर्म क्या है, यह्‌ आज 
भी वेद के विद्वानों के लिए चनौती है ।“यह सब देख-जानकर स्वामी दयानन्द की 
यह धारणा हृदय में घर कर लेती है कि बेद सब सत्यविद्याओं की पुस्तक है। विज्ञान 
और दर्शन दोनों के मूलभूत सिद्धान्त वेद में, प्रतिपादित हैं। वर्णाश्रम की पद्धति पर 
एक संदढ़ समाज-उयव॒स्था की तींव ब्ैँदेक महषियों की मानव समाज को एक 
अमुल्य देत है।। वेद ने मानव मात्र कै.कैल्याण के लिए सार्वदेशिक एवं सावंकालिक 


(क) आ गावो अग्मन्‍्नुत भव्रमुऑन्टेसी दस्तु गोष्ठे रणयन्त्वस्मे। 

४». प्रजावतीः पुरुरूपा.इह-स्व॑रिन््राय पूर्वोद्षसो दुहानाः । 
हु जी --(ऋग्‌० ६॥२५१) 
'(ख) शतसमिन्नु शरदो अन्ति:ड्रेदा यत्रा नश्चक्रा जरस तनूनाम्‌। 

पुन्नासो यत्र पितरों भवश्ति मा नो सध्या रीरिषतायुगेन्तो: ॥ 

--(यजु० २५२२) 
अर्थात्‌--हे देवताओं ! आपने सौ वर्ष के आसपास ही हमारे तनों का 
बुढ़ापा बनाया है। तब तक हमारे पुत्र भी पिता हो चुके होते हैं। 
हमारा जीवन इसी प्रकार चले । बीच में ही यह टूट न जावे । 

(गं): आ नो हेतिविवस्व॒त: । 

हि आदित्या: कृत्रिमा दारु: । 

पुरा न जरसोबधीत्‌ । (कग ट६७।२०) 

अर्थात्‌-हे आदित्यो। हमारा जीवन बुढ़ापे तक ठीक चले, कहीं उससे 

पहले ही काल की कटनी उसे काट न दे या और कोई अन्य अस्वाभाविक 
मार इसे मिटा न दे । 
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नोतिशास्त्र का विधान किया है। राजा और प्रजा के धर्म व पारस्परिक सम्बन्ध 
नियत कर मनु ने सुदृढ़ शासन-व्यवस्था की है। अतः भगवान्‌ मनु के ये वचन 
सर्वाशत: सत्य हैं-- 

“सेनापतित्व, राज्यशासन, दण्डविधान नेतृत्व तथा चक्रवर्ती राज्यशासत-- 
इन सब के लिए वह योग्य होता है जो वेदशास्त्र को जानता हो। भूत, वर्तमान और 
भविष्यत्‌ सब वेदों से सिद्ध होते हैं। तनातन वेदशास्त्र ही संसार के सब प्राणियों के 
लिए परम साधन है। वृद्धों, विद्वानों और साधारण मनुष्यों के लिए वेद ही सना- 
तन चक्षु हैं। इसकी इयत्ता असीम है--दुविज्ञेय है ।”! भगवान्‌ व्यास का मन्तव्य 
है कि इस लोक में समस्त आगमशास्त्र तथा सभी प्रवृत्तियां वेद को ही आधार बना 
कर प्रवृत्त हुई हैं।' मुनि याज्ञवल्क्य का कथन है कि वेदशास्त्र के अतिरिक्त कोई 
अन्य शास्त्र नहीं है। सभी शास्त्र सनातन वेदशास्त्र से ही नि:स॒त हुए हैं ।* 
मनुरभव 

इस चराचर सृष्टि में मनुष्य ही 'कम-योनि' को ग्रहण करता है और चिस्तन- 
शक्ति से युक्त होता है---“मत्वा कर्माणि सीव्यति”” (निरुक्‍्त ) | अतः वेद-प्रतिपादित 
समस्त विज्ञान, कर्मकाण्ड और उपासना-मार्ग मनुष्य के लिए ही है। वही ब्रह्म- 
साक्षात्कार का अधिकारी भी है । अन्य प्राणि-समूह तो 'भोग-योनि' में जन्म लेने से 
स्वतन्त्र ज्ञान-क्रिया से रहित भय, शोक आदि प्रवृत्तियों से विवश होकर विभिन्‍्त 
कर्मों में प्रवृत्त होते हैं। हर मानव जुलाहे की भांति निरन्तर कर्म-तन्तुओं के वाने को 
बुनता रहता है। अतः वेद में कहा है--'जीव-जुलाहे अपने ज्ञान-प्रकाश के ताने 
को तानता हुआ तू चुलोक तक अनुसरण करता जा। इस तरह कलाविदों एवं 
ज्ञानियों के बुद्धिकौशल से बनाये गये ज्ञान रूपी प्रकाशमय तरीकों की तू रक्षा कर; 


१. सेनापत्यं च राज्यं च दण्डनेतृत्वमेव च । 

स्वलोकाधिपत्यं च वेदज्ञास्त्रविदहेति ॥ 

“**भूतं भव्य भविष्य च सर्व वेदात्प्रसिध्यति ॥ 

*““बिर्भात सर्वभूतानि वेदशास्त्रं सनातनम्‌ ॥ 

पितृ देव मनुष्याणां बेदइच क्षु: सनातनम्‌ । 

अशक्य च्ाप्रमेयं च वेदशास्त्रसिति स्थिति: ॥ 

-“(मनु० १२।१००, ६७, ६६, ६४) 

२. यानीहागमसशास्त्राणि याइच काइच प्रवत्तय: । 

तानि वें पुरस्कृत्य प्रवृत्तानि यथाक्रमम्‌ ॥ -7(महाभा० श्रनु० १२२४) 
३. न वेदक्ञास्त्रादन्यत्तु किज्चिच्छास्त्रं हि विद्यते। 

निःसूत॑ सर्वेशास्त्रं तु वेदशास्त्रात्‌ सनातनात्‌ ॥ --(याज्ञवह्क्य) 


00॥- _ आओ -« 


+# 


१ है >> नम 


विषय-प्रवेश श््‌ 
इस ताने में भक्तों के व्यापक कर्मो को एक सार बुन, मनतशील हो और दिव्य जन 
के जीवन को (इस दैव्य जन रूपी वस्त्र को) फैला अर्थात्‌ बना । ह। 

हे जीव ! तू हमेशा कुछ त कुछ बुनता रहता है। अपने भाग्य को, अपने 
क्विष्य को, अपने जीवन को बुनता रहता है । जीवत इसके सिवाय और क्या है कि 
मनुष्य अपने ज्ञान (समझ) के अनुसार कुछ देर तक देखता है और फिर उसके अनु- 
सार कर्म करता जाता है। इस तरह जीव अपने ज्ञान के ताने में कर्म का बाना 
डालता हुआ निरन्तर अपने जीवन-पट को बनाया करता है | किन्तु है जीव-जुलाहे ! 
अब तू अपना यह मामूली रद्दी कपड़ा बुनना छोड़ कर दिव्य जीवन का खद्दर बुन, 
“ईव्यजन' को उत्पन्न कर | इसके लिए जीवन का खट्टर बुन; तुझे वड़ा सुन्दर और 
बड़ा लम्बा ताना करना पड़ेगा.। तू अपने रज के, ज्योति के, ज्ञान-प्रकाश के चम- 
कीले ताने को तनता हुआ भानु तक, द्युलोक तक चला जा। चुलोक तक विस्तृत 
प्रकाशमान्‌ ताना तन। दिव्य पट के लिए यह्‌ जरूरी है, ऐसे दिव्य वस्त्र बनाने की 
लुप्त हुई कला की रक्षा इस तरह से हो सकती है। अतः इस उद्योग में पड़ कर तू 
उन ज्ञान-प्रकाशमय प्रणालियों की रक्षा कर जिन्हें कलाविदों ने अपनी कुशल बुद्धि 
द्वारा बड़े यत्न से आविष्कृत किया था । दिव्य-जीवन बनाने में पड़ कर उन दिव्य 
प्रकाशमान्‌ मार्गों की रक्षा कर,.जिन्हें इनके ज्ञानी यात्रियों ने चलाया था। अस्तु, 
ज्ञान के इस दिव्य ताने को तू फिर भक्तों के कमे द्वारा बुन, इस ताने में भक्ति रस 
से भिगोया हुआ अपने व्यापक क्रम का बाना डालता जा । और ध्यान रख, तेरी 
बुनावट एकसार होवे, कभी ऊंचान्नीचा या गंठीला न होवे। सावधान रह कि सदा 
उस ज्ञान के अनुसार ही तेरा कर्म ठीक चले और वह कर्म सदा प्रभु-शक्ति से ही 
प्रेरित हो । इस सावधानी के लिए तुझे पूरा मननशील होना पड़ेगा, सतत विचार 
तत्पर होना होगा । तभी यह दिव्य जीवन का सुन्दर पट तैयार हो सकेगा। अतः हे 
जुलाहे ! तू अब दिव्य जीवन बुनने के लिए उठ और इस लुप्त होती जाती अमूल्य 
दिव्य कला की रक्षा कर। * 

परमेश्वर ने सब प्राणियों को उत्पन्न कर मानव देह की रचना की । उसमें 
उसे अपनी सम्पूर्ण कारीगरी की प्रमावधि प्रतीत हुई । ऐतरेय उपनिषद्‌ में कहा है 
-“उन देवताओं के सामते गाय लायी गयी, उन्होंने उसे देख कर कहा कि यह 
जैसी चाहिए वैसी नहीं है। पश्चात्‌ उन देवताओं के सामने घोड़ा लाया गया। 
उन्होंने उसे देख कर कहा कि यह भी जैसा चाहिए वैसा नहीं है। पश्चात्‌ उन देव- 
ताओं के सामने 'पुरुष' अर्थात्‌ मानवी देह को लाया गया । इस मानवी देह को देवों 


१. लन्‍्तुं तन्वनुजसो भानुमन्विहि ज्योतिष्मतः पथो रक्ष धिया क्ृतान्‌ !॥ 


अनुल्बर्ण बयत जोगुवामपों मनुर्भव जनया देव्यं जतम्‌ ॥। 
--(ऋग्‌० १०५३६) 


डर वेदों में मानववाद 


ने देखा और कहा कि आहा | यह सुन्दर बना है। निश्चय ही मानव शरीर 'सकृति' 
है। अतः हें देवों ! इसमें प्रवेश करों और अपने योग्य निवास में जाकर रहों |”! 
आगे कहा गया कि मनुष्य-शरीर को अपने योग्य स्थान समझ कर देवताओं ने उसमें 
प्रवेश किया तथा साननन्‍्द रहने लगे। “अग्नि वाणी का रूप धारण करके मुख में 
प्रविष्ट हुआ | वायु प्राण बठ कर नासिका में प्रविष्ट हुआ । सूर्य आंख बन कर नेत्रः 
में निवास करने लगा । दिशाएं श्रोत्र बन कर कानों में जाकर रहेने लगीं। ओषधि- 
वनस्पतियां वाल बन कर त्वचा में रहने लगीं । चन्द्रमा मनःब॒न कर हृदय में प्रविष्ट / 
हुआ । मृत्यु अपान बन कर नाभि में रहने ला और जल वीय॑ वतकर शिण्न में 
रहने लगा ।' इस प्रकार यह पुरुष शरीर देव-मन्दिर है । संहिताओं में भी परमात्मा * 


के विश्वरूप देह में तैंतीस देवताओं के निवास के वर्णन' की भांति ही उसके अंशभूत 


मानव-शरीर में भी उन्हीं देवताओं के पुत्ररूप देवों की सत्ता का भाव विद्यमान है। 
जथववेद में कहा गया है, “पहिले दस देवों से दस देव एक साथ उत्पन्त हुए । उतको 
प्रत्यक्ष जो जान ले, वही अब ब्रह्म के विषय में प्रवचन कर सकता है । प्राण; अपान, 
चक्षु, श्रोत्र, अक्षिति, क्षिति, व्यान, उदान, वाणी और मन--ये दस छोटे देव:वड़े 


देवों के पुत्र हैं।** ये दस पुत्र देव, दस पिता देवाँ से उत्पन्त हुए थे। पिता देवों-ने - 


१. ताम्थों गामानयत्‌, ता अबुवन्‌, ईद क, 
न वे नोइपमलमिति । ; आओ 
ताभ्योष्वमानयत्‌ , ता अब्वन्‌ ८ 
न वे नोष्यमलमिति । 
ताभ्य: पुरुषमानयत्‌, ता अन्ुवन, पक 
सुकृतं बतेति गा ] ; 
पुरुषो वाव सुकृतम्‌ । 09% 
ता अब्रबीत्‌ । ६ 33 ३. 
यथा55्यतन प्रविद्यतेति ॥ 08% 77 (ित० उप? वारार- रोल 

२. प्रग्निर्वाग्भूत्वा मुख प्राविशत्‌, हे 
वायु: प्राणो भूत्वा नाप्तिके प्राविशत्‌, 
आदित्यइच क्षुमृत्वा अक्षिणी प्राविशत 
दिल्लः ओत्र भूत्वा कणौ' प्राविशन, कप 
ओबषधिवनस्पतयो लोमानि भूत्वा त्वच॑ प्राविशन, 
चन्द्रमा मनो भूत्वा हृदयं प्राविशन 
मृत्यु रपानों भूत्वा नानि प्राविशत्‌ 
आपो रेतो भूत्वा शिददनं प्राविशन्‌ ॥ -(ऐव० उप» १।२४) 

है. द्र०--अथवें० १०७।१२, १३, २७, ३३, ३४। ध 


विषय-प्रवेश ४३ 


पुत्र 


देवों को मानवी शरीर में स्थान दिया और वे पिता देव भला कहां जाकर बसने 


लगे ?**“ये देव संसिच्‌ नामक हैं। सव मतत्य॑ पदार्थों को अपने अमृतरस से सिचित 

| करके ये देव मनुष्य शरीर में घुस गये ।"*“अस्थि की समिधा वनायी और रेतस्‌ का 
घृत बनाया और रेतस्‌ के साथ ये देव मानवी शरीर में घुस गये। इन देवताओं के 

साथ ब्रह्म ने शरीर में जीवभाव से प्रवेश किया। इसलिए ज्ञानीजन इस पुरुष को 

« ब्रह्म ही मानते हैं। रब देवरूपी गौवें गोंशाला में रहने के समान इस शरीर रूपी 


.» नगरी अयोध्या कहा गया है।' मानव-शरीर में देवताओं के प्रवेश की वात/श्रीमद्‌- 


#) शाला में रहती हैं।'' अथवंवेद में अन्यत्र मानव शरीर को नौ द्वारों वाली देवों की 


है भ्लागवत में भी वर्णित है।' 


धर्म-अर्थ-काम-मोक्ष इंतु चारों पुरुषाथों का एकमात्र साधन मानवी शरीर 


_+ है। मात्तवी शरीर न मिला, क्षीण रहे! अथवा काल की कटनी से अकाल में ही कट 


9५०  ., के रहगयातोकोई पुरुषार्थ, नहीं हों सकता। इसलिए वेद में शरीर के संरक्षण, 


हि 


पोषण तथा दीर्घायु होने की वार-वार प्रार्थना की है।* 
; “चैक में मनुष्य को 'अमृत-पुत्र' हीं कह दिया है--वह सूरि है, वर्चस्वी है, शुक्र 


श्राजमान्‌ है, आतन्दमय है--+ - 
सूरिरसि वर्चोधों:असि तनूपानो5सि । 
_ आप्नुहि. 'श्रेयूंससति सम॑ क्राम॥ 
“ जक्रोईसि, भ्रांजोईसि, स्वरसि ज्योतिरसि । 
आप्नुहि श्रेयांसमति सम॑ क्राम॥ 
27 (अथर्ब ० २।११।४-५) 
४ अर्थात्‌-हे तर ! तू तो विद्वान है:शरी र-रक्षक है। अपने को पहचान । श्रेष्ठों 


तक पहुंच, वराबर वालों से आये अढ़- (हे नर ! तू तो शुक्र है, तेजस्वी है, आनन्दमय 


५ ._: हैं,ल्योतिष्मान्‌ है। अपने ५: ५ बेचा; श्रेष्ठों तक पहुंच, बराबर वालों से आगे बढ़ । 


किन्तु सुकृति का फल यहे दिव्य मानव-देह यों ही व्यर्थ जाने के लिए नहीं है । 


।._.. .. उसे सांसारिक विषयों में उलझ केर नहीं रह जाना है। अतः वेद उस का उद्वोधन 


करता है--+ 


उत्करामातः पुरुषमावपत्था 
मृत्यो: पड्वोशमवमुझ्चमान: ॥॥ 


कर 6 2 का 


दश साकमजायन्त देवा देबेम्यः पुरा । 

यो बे तान्‌ विद्यात्परत्यक्षं स वा तद्य महद्वदेत्‌ ॥ --(अथवें० ११८३) 
अष्टचक्रा नवह्वारा देवानां प्रयोध्या । "7(अथववं ० १०२३१) 
श्रीमद्भागवत, ३।२६।६३- ७० 

द्र०--ऋग्‌० ७।६६।१६ ; यजु० ३६।२४; पथवे० १६।६७।१-८ इत्यादि । 


है. है. वेदों में मानववाद 


उद्यानं ते पुरुष नावयानं 
जीवातुं ते दक्षताति कृणोमि ॥ 
(अथर्व० ८१।४-६) 
अर्थात्‌--हे नर ! उन्नति कर, अवनत मत हो, मौत की बेड़ी को काट डाल | 
है नर ! देख, जीवन में तेरी उन्नति होनी चाहिए, अधोगति नहीं । तेरे अन्दर मैं 
जीवन और बल को फूंकता हूं। 


अपने वास्तविक स्वरूप को जान कर मनुष्य वेद के शब्दों में सिहनाद कर 


उठता है--- 
अहमिन्द्ों न पराजिग्य इद्‌ धनं, न मृत्युवेधवतस्थे कदाचन । 
सोममिन्मा सुन्वन्तो याचता वसु न में पूरव: सख्ये रिपाथन |। 

(ऋग्‌० १०।४८।५) 
अर्थात्‌--मैं इन्द्र (आत्मा) हूं। मैं कभी भी हराया नहीं जा सकता। मेरा ऐश्वर्य 
कभी भी छीना नहीं जा सकता प्रक्ृति के साथ मेरी लड़ाई ठनी है। प्रकृति मेरे 
ऐश्वर्य को छीनना चाहती है, पर मैं प्रकृति के साथ संघर्ष में सदा विजयी होता हूं 
और जितना-जितना विजयी होता जाता हूं, उतना-उतना मुझमें नया-नग्रा ऐश्वर्य 
प्रकट होता जाता है। ऐसा क्यों न हो ? मैं तो मौत को भी खा जाने वालो हूं। 
सब दुनियां को खा जाने वाली मौत भी मेरे सामने नहीं ठहर सकती है। 

है मनुष्यों ! तुम कहां प्रकृति की मोहिनी मूर्ति के सामने ऐश्वर्यों के लिए गिड़- 
गिड़ाते फिरते हो ? यह माया तुम्हें धोखा ही दे सकती है, ऐश्वर्य नहीं दे सकती। 


इससे जो कुछ ऐश्वर्य मिलते तुम्हें दिखते हैं, वे सब वास्तव में मेरी शक्ति से ही * 


मिलते हैं। इसलिए आओ, मनुष्यों ! तुम मुझसे ऐश्वर्य मांगो। मैं तुम्हें सब कुछ 
दूंगा । पर एक शर्त है। सोम का सेवन करते हुए--अज्ञार्थ कर्म करते हुए ही तुम 
मुझ से ऐश्वर्य मांगो । संसार में सच्चा सोम का रस आत्मज्ञान ही है। इस ज्ञान के 
निष्पादन करने में सहायक तुम्हारे जितने कर्म हैं वे संब सोम सवन ही हैं। ये यज्ञार्थ 
कम हैं। ये यज्ञकर्म तुम्हें अमर बनाते हैं। हे मनुष्यो ! तुम मुझ आत्मा से मंत्री करो 
तो तुम विनाश से पार हो जाओगे। यह दावा है कि इस संसार में मेरे मित्र का 
कोई नाश नहीं कर सकता । आओ ! मेरे पास आओ ! मैं आत्मा तुम्हें अमर बना 
दूंगा । 

है नर-तन पाने वालो ! सुनो । तुम्हारे ही आत्मा का यह सिहनाद है । तुम्हारा 
आत्मा गरज रहा है, सुनो !!! 

वेद के सम्बन्ध में पाश्चात्य वैदिक विद्वानों ने अनेक श्रांतियां उत्पस्त कर दी 
हैं। इसका कारण उनकी विकासवाद में अन्ध भक्ति है जिसके अनुसार प्रारम्भिक 


१. आ० अभयदेव : 'वैदिक विनय', भाग २, पृ० १३ 


न जे... 


क्र 


विषय-प्रवेश भू 


मनुष्य जंगली थे तथा मानव ने भाषा, विज्ञान तथा आत्म-विज्ञान में उत्तरोत्तर 

उन्नति की है। ऐसे ही एक जमंन विद्वान्‌ ओल्डनबर्ग का विचार है कि “वेद में 
प्राचीन गडरियों के विस्मय व आशंका से भरे गीतों के अतिरिक्त रखा क्‍या है? 
वेद केवल पुरुष रूप में कल्पित प्राकृतिक घटनाओं के प्रति की गयी भट्दी पूजा है। 
अथवा इसमें कर्मकाण्ड में बोले जाने वाले अर्ध-धामिक, अर्ध-जादू भरे स्तोत्र हैं, 
जिनको पढ़कर आदिकाल के अर्ध-श्रद्धालु पशु-प्राय मानव आशा करते थे कि इन 


« मन्त्रोंके प्रभाव से उन्हें सुवर्ण, अन्न और पशु मिलेंगे और वे रोगों, अनर्थो एवं 


राक्षसी प्रभावों से बच सकेंगे और इस प्रकार ऐहलोकिक स्वर्ग के स्थूल आनन्द 
भोग सकेंगे। इन जंगली पुरोहितों के देवता भी जंगली ही थे, जितका काम, जब 
चाहा, घोड़ों और रथों पर आसमान चीरते हुए थोड़ी-सी पुरोडाश, मक्खन, मांस के 
टुकड़े और एक प्याला सोम के लिए दौड़ते चले आने के अतिरिक्त और कुछ नहीं 
था। “न वेदिक धर्म में आध्यात्मिक अभ्युदय के लिए कोई दैवी स्तुति ही है। ऐसा 
लगता है कि जैसे उनका काम वैदिक कविता और स्वर्ग की कामना के अतिरिक्त 
कुछ नहीं था ।* 

विंटरनित्स लिखते हैं--“ऋग्वेद के सूक्‍तों में सपिड्य और सगोत्य 
विवाह , स्त्री-अपहरण, व्यभिचार, भ्र[णहत्या तथा धोखा, चोरी और डकंती 
का भी उल्लेख है। आधुनिक जातियों की वर्गीकरण-विद्या (#स्‍/90029 ) सत- 
युगी पुरुषों का अस्तित्व आदि नहीं मानती; मानव जाति की वर्गीकरण विद्या 
(४(४००१६७ ) का आधुनिक विद्वान्‌ जानता है कि पहला मनृष्य अति असभ्य था। 
अति विभिन्‍न सांस्कृतिक अवस्थाओं की अनन्त सीढ़ियां चढ़कर उन्नति होते-होते 


_ अधेसभ्य जातियां और सभ्य जाति बती हैं । किन्तु यह विकासवाद वेदों के आगे 


टिक नहीं सकता | विश्व वाडः मय में प्राच्रीततम माने जाने वाले ग्रन्थ ऋग्वेद में 
एक॑ परम सत्ता की स्पष्ठ स्वीकृति, सृष्टि में विद्यमान एक अटूट नियम ऋत' का 
अन्वेषण, विश्वबन्धुत्व, उन्‍्तत सामाजिक व्यवस्था इत्यादि तथ्यों से इस काल्पनिक 
विचार का निराकरण हो जाता है। . 

इसके विपरीत मैक्समूलर, केगी, पिशेल, गैलडनर आदि कुछ ऐसे भी विद्वान्‌ 
हैं जो कि वेद के उत्कर्ष और उत्तम काव्य के काफी प्रशंसक हैं तथापि वे वेद को 
मात्र गाथाशास्त्र और कर्मकाण्डपरक पुस्तक मानते हैं तथा वेद के आध्यात्मिक 
एवं नैतिक महत्व की उपेक्षा करते हैं। उतकी यह भ्रान्ति वस्तुतः प्रसिद्ध वेद- 
भाष्यकार आचार्य सायण के भाष्य से उत्पन्न हुई है। सायणभाष्य के अनुसार 
वेदिक शिक्षा का उपयोग ऐसे आचार सम्बन्धी धर्माचरण में नहीं हैं, जिसके नैतिक 
तथा आध्यात्मिक परिणाम होते हैं किन्तु याज्ञिक क्रियाकलाप के यान्त्रिक तौर पर 


१. रिसांट्रांणा 0९5 ४९0७--800॥, 894., 
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किये जाने में हैं जिनके भौतिक फल मिलते हैं । इसी कर्मकाण्ड के सांचे के अन्दर वह 
वेद की भाषा को ठोक-पीट कर ढालता है । 

वेद-रहस्थ को प्रकाशित करने वाली एक किरण स्वामी दयानन्द के भाष्य में 
उदित हुई | स्वामी जी ने आचार्य यास्क के निरुक्‍्त और ब्राह्मण ग्रन्थों के सूक्ष्म 
अध्ययन तथा वेद की अन्तःसाक्षी से इस रहस्य को जान लिया कि वैदिक शब्द 
यौगिक तथा योगरूढ़ हैं, रूढ़ नहीं । इस प्रकार स्वामी जी ने बहुदेववाद (ए0णए- 
हशं5॥) तथा मैक्प्मूलर द्वारा प्रतिपादित सर्वेश्वरवाद (प्शा०शसंत्रा) का 
प्रबल खण्डन किया। वस्तुतः इत पाश्चात्य विद्वानों ने तुलनात्मक भाषाशास्त्र 
(एम्गाएथ्णशा४९ एशण० 89) तुलनात्मक गाथाशास्त्र ((ण्राएशशर€ 
४४४700०४5 ) आदि का जो बखेड़ा खड़ा कर रखा है, वह अभी अटकल-पच्च ही 


है तथा उसके परिणाम परिवर्तनशील हैं। वैदिक मन्त्रों के आधिभौतिक, आधिदेविक' 


और आध्यात्मिक अर्थ होते हैं। आधिभौतिक,हूंप में भी वेद में इस भौतिक जगत्‌ 
से सम्बद्ध विज्ञान का ही प्रकाश होता है, न कि लौकिक कथानकों का। ज्ञान-कर्म- 
उपासना तीनों ही विषय वेद के प्रतिपाद्य हैं और तीनों का समत्वय मानव जीवन 
में अपेक्षित है। वेद की ऋचाओं में इन्द्र, अग्नि द्वारा एक ही परम देवता परमात्मा 
के गीत गाये गये हैं। ये अनेक नाम इसी अश्निश्वाथ और उद्देश्य से साभिप्राय प्रयुक्त 
किये गये हैं कि उस्त एक देव के भिन्‍न-भिन्‍्नें:गुणों तथा शक्तियों का वर्णत़ करें । 


प्रकृत ग्रन्थ का विषय--“बंदिक साहित्य: में: मानववाद” - है । अतः वैदिक _ 
साहित्य के सम्बन्ध में भी थोड़ा विचार कर लेना यहां अभीष्ट है। वैदिक साहिद्य 


का मुख्य विकास ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद॑ तथा अथर्ववेद--इन चार बेंदों 
सम्बन्धित संहिताओं, ब्राह्मणों, आरण्यकों तथा उपनिषदों के रूप में हुआ। इनके 
अतिरिक्त इन्हीं को समझने-समझाने में सहायक होने वाले एवं इन संहिता आदि 
मूल ग्रन्थों में सकेतित अनेक प्रकार की विद्याओं व क्रमबद्ध अनुशासन एवं विस्तार 


आदि करने वाले बहुसख्यक लक्षण शास्त्रा का पंदर्पाठ, प्रातिशाख्यों, अनुक्रमणियों, . 


अंगों, उपांगों और उपवेंदों के रूप में धीरे-धीरे विकास हुआ । 

ब्राह्मण ग्रन्थों की रचना यज्ञों के विधान और विवरण स्पष्ट रूप से देने के लिए 
हुई हैं। अतः विधि और अर्थवाद ही उनके स्वरूप के मुख्य अंग रहे । परन्तु उनके 
बनाने वाले ऋषि लोग याज्ञिक मात्र न थे, विचारक भी थे । वे विभिन्‍न याज्ञिक कर्मों 
के तात्विक और औपचारिक भावों की गवेबणा भी किया करते थे। यही बज्ञ- 


क्षेत्रीय ज्ञान-विज्ञान की चर्चाएं 'आरण्यक' कहलाने वाले ग्रन्थों का मुख्य विषय हैं । 


आरम्भ में ये आरण्यक ग्रन्थ ब्राह्मण ग्रन्थों के साथ उनके अन्तिम भागों के रूप 
में जुड़े रहते ये | शुक्ल यजुर्वेदियों का 'बुहृदारण्यक' अभी तक उनके शतपथ ब्राह्मण 
के अन्तिम अर्थात्‌ १४वें काण्ड के रूप में ही पाया जाता है। धीरे-धीरे ऐसा लगते 
लगा कि इन ग्रन्थों का विचारात्मक विषय ब्राह्मण-पग्रस्थों के कर्मंकाण्ड स्वरूप मुख्य 


धा 
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विषय से ठीक मेल नहीं खाता । परिणामतः, इनका पृथक ग्रन्थों के रूप में विकास 
होने लगा । 

कर्मकाण्ड और ज्ञानकाण्ड की दोनों ही धाराएं बहुत पहले से समातान्तर होकर 
चलती आती थीं। इनमें से कर्मकाण्ड की धारा जैसे ब्राह्मण-पग्रत्थों के रूप में विवृद्ध 
हुई, वेसे ही ज्ञानकाण्ड की धारा भी उपनिषद्‌ ग्रन्थों के रूप में विस्तृत हुईं। इसी 
कारण उपनिषद्‌-साहित्य को वेदान्त' अर्थात्‌ 'वेद-मत' भी कहा गया। 

उपनिषदों में जहां सामान्यतः ऐहिक और आमुष्मिक, दोनों ही प्रकार के सुखों 
से उदासीन मोक्ष-मार्ग का उपदेश पाया जाता है, वहां मोक्षपद की प्राप्ति के साधन 
के रूप में थज्ञादि-कर्मों के त्याग का नहीं, प्रत्युत उनसे प्राप्प फलों की आसक्ति के 


- ज्व्याग का ही प्रायः निर्देश किया है। कहीं-कहीं यज्ञादि कर्मों की प्रशंसा भी की है। 
' ,ईशोपनिषद्‌ (मं० २) में तो यहां-तक कह दिया है कि कम निरत रहते हुए भी 


“मनुष्य मोक्ष-लाभ कर सकता है | अतः, यही कहते बनता हैं कि उपनिषदों में कर्म- 
सापेक्ष एवं कर्म निरपेक्ष, दोनों ही प्रकार के मोक्ष-मार्ग के संकेत मिलते हैं। 
वदिक वाडः मय के घटक स्वरूप्‌ संहिता-प्रन्थ, ब्राह्मण-ग्रस्थ, आरण्यक-पग्रन्थ 
और उपनिषद्‌-ग्रन्थ, सभी मिलकर '“श्रुति' अर्थात्‌ मूल वचन' कहे जाते हैं । 
: बेदांग--वैदिक ऋषि-कुलों में मुख्यतः वैदिक संहिताओं, ब्राह्म पों, आरण्यकों और 
उपनिषदों का पठत-पाठत चलता था ।:उस अभ्यास ऋम में दो बातें मुख्य होती थी 
उच्चारण, पाठ अथवा: गान-शुद्ध हो. और पद-पदार्थ का ठीक बोध्च हो । साथ ही, 


९ व्यावहारिक दृष्टि से, शिष्यों को यह सभी परिज्ञान कराना होता था कि वह यज्ञ- 


कर्म किस-किस समग्र और किस-किस.प्रकार करना चाहिए तथा वैवक्तिक एवं 
संगमोजिक स्तरों पर आचरण कैसा-कैंसा होना चाहिए । 

इन वेदांगीय ग्रन्थों द्वारा मुख्य रूप से छः विद्याओं का अध्यास कराया जाता 
था। इन विद्याओं के नाम थे--शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्‍्त, छन्द और ज्यो- 
सलिंपू । इन अंगों' अर्थात्‌ 'विद्याओं के अभ्यास का इतिहास वहुत पुराना है । मुण्ड- 
कापनिषद्‌ (१,१,५) में तो इन्हें यही छः नाम लेकर इसी क्रम से परिगणित किया 
ही है; संहिताओं, ब्राह्मणों, आरंप्यकों और अन्य उपनिषदों में और भी ऐसे अतेक 
संकेत मिलते हैं, जिनसे इन विद्याओं का पर्याप्त व्यापक प्रचार सूचित होता है । 
«उसी खोत से प्रेरणा पाकर स्मृतियों और धर्मशास्त्रों एवं रामायण, महाभारत 
तथा पुराणों के विशाल साहित्य का विस्तार हुआ। इनकी ही मौलिक प्रेरणाओं के 
परिणाम-स्वरूप पू्व-मीमांसा, उत्तर-मीमांसा, सांख्य, योग, न्याय और वैशेषिक 
सूत्रों की रचना हुई, जिनमें प्राचीन भारत का वैदिक तत्वज्ञान निहित है। ये ही 
प्रसिद्ध दार्शनिक सम्प्रदाय वेदों के छः उपांग कहलाते हैं। इसी प्रकार आयुर्वेद, 
गन्धवे वेद, धनुर्वेद और अर्थवेद, इन चार विद्याज़ों की और आगे विवृद्धि हुई और 
इन्हें उपवेदों का नाभ दिया गया । इनके अतिरिक्त नीतिशास्त्र, अलंकारशास्त्र और 


तल 


है बेंदों में मानववाद 
वास्तुशास्त्र आदि विद्याएं उत्तरोत्तर विकसित होती रहीं । प्राचीन भारत की अन्य 
सभी विद्याएं भी मुलतः पूर्व वर्णित वैदिक वाड, मय पर ही आश्रित थीं । 

अतः बैंदिक साहित्य राशि को--युग-युगान्तर से बहती चली आ रही भारत 
की शाशवत वाडः मयी गंगा को--गंगोत्तरी कहना सर्वेथा उचित होगा ।' 

कुछ लोगों की ऐसी मान्यता बन गयी है कि ऋग्वेद में आध्यात्मिक रहस्य- 
विज्ञान का स्पष्ट प्रतिपादन नहीं है, यज्ञ का भी वहां गौण स्थान या अवान्तर सम्बन्ध 
है । यज्ञ संस्था का पूर्ण विकास तो ब्राह्मणों में ही देखने को मिलता है। इन लोगों 
का विचार है कि वैदिक युग के उस प्रारम्भिक काल में मादव-मस्तिष्क का विकास 


यहीं तक पहुंच पाया था कि बाह्य जगत्‌ के अन्तर्गत जो कुछ हो रहा है, वहू भिन्‍त- 


भिन्‍न देवताओं की महिमा का खेल है। इस भावना से कुछ आगे बढ़ने पर, धीरे- 
धीरे, यह भाव भी पैदा हो गया था कि ये सब देवता तीन मुख्य देवताओं के ही 
अवान्तर रूप हैं और वे तीन हैं--अग्नि, इन्द्र तथा आदित्य । तदुपरान्त, जब इन 
तीनों देवताओं की भी तात्विक एकता के आभास की ओर मानवी बुद्धि कुछ और 
आगे बढ़ी, और समय पाकर सर्वत्र व्यापक, तत्‌-सद्‌ू-एक-स्वरूप विश्वात्मा का कुछ- 
कुछ भान प्राप्त कर सकी, तब साहित्यिक विकास के इतिहास के दृष्टिकोण से उप- 
निषत्काल का सूत्रपात हो चुका था । 

किन्तु बात यह नहीं है । वेद में भिन्‍त-भिन्‍न देवता अनेक नामों और रूपों से 
उस एक परम देव की ही विश्वरूपता को प्रकट करते हैं। न केवल तथाकथित 
बाद के अंशों में प्रत्युत सारे ही ऋग्वेद में हमें इस विचार की पुष्टि करने वाले मन्त्र 
और वचन मिलते हैं । ब्राह्मण-ग्रन्थों ने वेद के एक पक्ष--कर्मकाण्ड--की परम्परा 


को ही पकड़ा तो दूसरी ओर उपनिषदों के रचथिता मननशील ऋषियों ने वेद को , 


अपनी आध्यात्मिक अनुभूतियों के प्रकाश में देखा और उसे अपनी ही भाषा में प्रस्तुत 
किया । उपनिषद्-धारा ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रतिपादित धर्म के विरोध में नहीं है अपितु 
उसके समानान्तर समान मूल स्रोत वेद के ही दूसरे पक्ष का प्रतिनिधित्व करती है। 

इस प्रकार वैदिक साहित्य की धारा अति विस्तीर्ण है। उपनिषदों एवं स्मृतियों 
के उद्धरणों को प्रायः परवर्ती विकास मानकर मूल वैदिक भावना से पृथक्‌ करने 
की प्रवृत्ति आज के आलोचकों में पायी जाती है। अतः हमने अपने इस ग्रन्थ में 
अधिकाधिक उदाहरण संहिताओं से लेने का प्रयत्न किया है। किन्तु कहीं-कहीं 
विषय की विशदता एवं स्पष्टता के विचार से बैदिक साहित्य के अन्यान्य ग्रन्थों का 
भी उपयोग किया है। हमें समस्त वैदिक साहित्य में एक ही धारा प्रवाहित होती 
हुई दिखायी देती है। 


१. ग्राचाय्य विश्वबन्धु : 'विश्व-ज्योति' (भाग--२), पु० १८-२२ 
२. द्र०--अध्याय द्वितीय 


हम 


। 


दूसरा अध्याय 


बंदिक दहान एवं मानववाद 


विष के प्राचीततम ग्रन्थ ऋग्वेद'में, एक ऐसी उदात्त मानवतावादी दाशंनिक 

चिन्तनधारा का निदर्शन हमें प्राप्त होता है जो सर्वथा आध्यात्मिक होती हुई 
भी इस दृश्यमान जगत्‌ के कार्यों एवं व्यवहारों की कथमपि उपेक्षा नहीं करती । 
आर्यावर्त ने अपने जीवन के अरुणिम प्रभात में ही पर्वतों की उपत्यकाओं तथा 
नदियों के संगमस्थलों' पर निर्मित तपोवनों में, सत्यानुभूति एवं सत्यान्वेषण में 
तत्पर तपः:पूत ऋषियों-मुनियों के माध्यम से एक ऐसी विश्ववारा संस्कृति को जन्म 
दिया जो विश्व की अन्यान्य संस्कृतियों से स्वेथा विलक्षण रही । वेदिक दर्शन की 
सबसे बड़ी विशेषता यह है कि वह कोरा दर्शन व बुद्धि-विलास न होकर मनुष्य के 
सांसारिक अभ्युदय और निःश्रेयस्‌ का बहुत सुन्दरता से समन्वय उपस्थित करके 
मानव-जीवन की समस्याओं का व्यावहारिक समाधान भी प्रस्तुत करता है। 


बैदिक दुन का आधार 'ऋत' और 'सत्य' 


वैदिक ऋषियों ने सृष्टि के रहस्यों को समझने की अटूट जिज्ञासा एवं तके- 
प्रतिष्ठा तथा अपनी अनुभूति के वल पर सृष्टि के मूल में विद्यमान शाश्वत एवं 
१. (क) “पृष्ठढ ए९१४ 5 6 0065४ 9007 व] ०ं४शशा९९, 706 ब्ाएंशा 
॥॥7। 80 है ० (०)।। 02 ०९ ६॥। मई व शिणाश : प्ांडातफज 
ग॑ #ालंशा। 55 ऑऑॉशबराए०, 9. 557. 
(ब) 'ए6 789 इर्थधढए 0 ०७] ॥॥6 रि8ए608 85 6 0065 
8०0०६, ए० णाए जी 06 #शाय गरगभाां।५, 00[ 0 (6 ए॥0]6 
४0707, 
--8९४. ०75 शरांकए: पर पल्नणाए ण॑ 6 १००४५), 9. 23| 
(ग) “गुफ्र& 096४8 900६ णी 6 69 78067, 
-.. 58.6. एाबार ; पल लाए ॥णा6 क ॥6 ४९०४५७?, 9. 465. 
२. उपहूरे गिरीणां संगम च नदीनां 
घिया विप्रोडजायत ॥ --(यजु० २६।१५) 


५० बेदों में मानववाद 


अटल विधान “ऋत-तत्त्व' का अन्वेषण किया। उन्होंने देखा कि कुछ शाश्वत नियम 
सूक्ष्म और विराट्‌ विश्व के अनन्त रूपों को एक सूत्र में ग्रथित किये हैं। विज्ञान 
बतलाता है कि कोटि-कोटि प्रकाश वर्षों की दूरी पर स्थित नक्षत्रों में परमाणु के 
विकास व विलय के जो नियम कार्य कर रहे हैं, वे ही हमारी इस पृथ्वी पर भी हैं। 
दसों दिशाओं और सभी कालों में विश्व-प्रवाह की एक अखण्ड धारा बह रही है। 
अगणित परीक्षणों के उपरान्त भी इन नियमों की अस्खलित गति में किसी 
प्रकार का विपयेय नहीं पाया जा सका । इन नियमों की श्लुवता में दृढ़ विश्वास-से 
ही आज वैज्ञानिक निश्शंक होकर यहीं भूलोक पर बैठे-बैठे चन्द्रलोंक व मंगल-प्रह:क्ली 
यात्रा की योजना तैयार कर लेते हैं। इसका कारण विश्व का अखण्ड नियमु, [, है जो 
स्वेत्र फैला हुआ है। वैज्ञानिक इसे 'सुप्रीम ला' कहकर श्रद्धा से नत हैं।. वैदिक 
भाषा में यही ऋत' कहलाता है । जड़-चेतन सब में 'ऋत' का एक तन्‍्तु ऑत-श्रोत 
है। चन्द्र-सूर्य, ग्रह-उपग्रह, सभी ऋत पथ के अनुयायी हैं। देवगण भी ऋत से: बढ़ने 
वाले (ऋताबृधा:) कहे गये हैं। अग्नि देव ऋत का रक्षक (गोपामृतस्य) ऋत से 


उत्पन्न हुआ (ऋतप्रजात:) ऋत से घिरा हुआ (ऋतप्रवीत:) है। वैदिक ऋषि कहेता 


है कि 'ऋत' के फैले हुए तन्तु को देखने के लिए मैं लोक-लोकान्तर घूम आया े 
चूलोक और पृथिवी, लोकान्तरों और दिशाओं में सर्वत्र मैंने ऋत के तन्‍्तु को 
फैला हुआ देखा ।' ऋग्वेद में भी कहा गया है 'ऋत' और सत्य” उत्पन्न क़रने के 
लिए ईश्वर ने भी तप किया ।* मन्त्र कौ भाव यह है---सर्व॑निवन्ता : परमेश्वर रुकी 
अध्यक्षता में अटल नियम संसार में कार्य कर रहे हैं।' “प्राकृतिक जगत के बन्द “< 
कार्य करने वाले अटल व्यापक तियमों को 'ऋत' और आध्यात्मिक गा 
काम करने वाले नियमों को प्राय: सत्य के ताम से बताया गया है।'* साम््सिक 
में जो स्थान ऋत' का है, मानव के नैतिक व्यवहार में वही स्थान सन को है 55 
ऋत एवं सत्य तथा मानव-जीवन का गहर्श़ सम्बन्ध है । “परमेश्वर की अध्यक्षतौ में 
जो अटल नियम कार्य कर रहे हैं, उनके अनुनार कोई भी अपने बुरे कार्यों के कट 


है 
२ 


१. परि विद्या भुवनान्यायम्‌ । 


ऋतस्य तन्तुं बिततं दृशे कम््‌ ॥ (प्रथवें० २१५) _ 


२. परिवद्यावा पृथिवी सद्य5इत्वा । 
परिलोकान्‌ परि दिश्यः परि त्त्वः । 
ऋतस्य तन्‍्तुं विततं विचृत्य । 


तद्पद्यत्‌ तदभवत्‌ तदासोत्‌ ॥ -(बजु० ३२७७९) 
३. ऋतं च सत्य चाभीद्धात्‌ 
तपसोष्ध्यजायत । --(ऋग्‌० १०॥१६०।१) 


४. धर्मदेव विद्यावाचस्पति : वैदिक कर्तेब्य-शास्त्र', सम्बत्‌ २००६, प्‌० १४५ 
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वैदिक दर्शन एवं मानववाद पा 


फल से बच नहीं सकता, चाहे वह कर्म कितना भी छिपकर किया गया हो । देवों और 
ज्ञानियों का महत्त्व इसी में है कि वे उत्त अटल तियमों का पूर्ण रीति से ज्ञान प्राप्त 
करते हुए सदा उनके अनुकूल अपने जीवन को बनाने का यत्न करते हैं। कभी वे उन 
अटल नियमों के प्रतिकूल नहीं चलते । इन अटल नियमों का पालन करने से ही 
मनुष्य को सच्चा कल्याण प्राप्त हो सकता है। ऋग्वेद में स्पष्ट कहा गया है, 'परमे- 
श्वर के बनाये हुए अटल नियम के अनुसार चलने वाले के लिए मार्ग सुगम और 
“निष्कंटक हो जाता हैं ।” इसी प्रकार वेद में सत्य की अद्भुत महिमा गायी गयी है । 
* * ऋषवेद में कहा गया है---“यह पृथ्वी सत्य के आश्रय से हीं ठहरी हुई है।”' ऋग्वेद 
केक अन्य मन्त्र में कहा है-- “विवेकशील पुरुष के सामने सत्य और असत्य वचन 

दोज़ों आते रहते हैं । उनमें से जो सत्य होता है वह उसकी रक्षा करता है और जो 
असंत्य होता है उसका वह नाश कर देता है ।”'* अथर्ववेद के पृथिवी सूकत में राष्ट्रों 

<« की उन्नति के लिए आवश्यक जिन बातों पर बल दिया गया है उनमें से. सर्वप्रथम 
ईशान 'सत्य' का है।' उसी सुकत में स्पष्ट कहा गया है--“पृथिवी का सुख-कल्याण 


«. सब सत्य पर निर्भर करता है।” 


इस प्रकार ऋत-तत्त्व में अटूट विश्वास तथा सत्य-संकल्प को लेकर ही वैदिक 

ऋरर्पप्रू मानव-कल्याण के लिए इस सृष्टि के रहस्य की गुत्थी को सुलझाने में प्रवृत्त 
हुआ,किन्तुं-वह अन्धभक्ति को लेकर नहीं चला | वह इस तथ्य से भली-भांति परि- 

< क्ित॑ था कि-आपादरमणीय बाह्य स्वरूप को वजह से ही असत्य पदार्थ सत्य समझ 
है. पते हैं। यजुर्वेद के ४०वें अध्याय में स्पष्ट कहा गया है कि अनेक बार सत्य 
बमेकीले स्वणमय पात्र से ढका होता है ।" ऐसी अवस्थाओं का शिकार हमें न होना 
इसलिए उक्त मन्त्र के उत्तरार्द्ध में कहा गया है कि है पोषक प्रभो ! तू सत्य- 
शील मेरे लिए सत्य के दर्शनार्थ उस चौंधाने वाले स्वणिम पात्र को हटा ले।* इस 


 मन्चू में यह उपदेश दिया गया है कि मनुष्य को आपादरमणीय सत्य को ढकने वाले 
डकने को उतारकर सत्य की तह तक पहुंचना चाहिए। वैदिक ऋषियों ने तर्क को 


१. - सत्येनोत्तभिता भूमि: । -+(ऋग्‌० १०5५॥१) 


>-२४ सुविज्ञानं चिकितु्षे जनाय सच्चासच्च वचसी पस्पृषाते। 


तयोयंत्‌ सत्यं यतरदुज्ञोयस्तदित्सोमो5बति हन्त्यसत्‌ ॥। 
--(ऋग्‌० ७१०४।१२) 


३. सत्य बहुदुतमुग्नं दीक्षा तपो ब्रह्म यज्ञ: पृथिवीं धारयन्ति | “7(अ्रथर्व० १२।१॥१) 
४. “''सत्येनावृतममृतं पृथिव्या: । “<॥झषवे० 005) 
५. हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌। "जल 20000) 
६- तत्त्व पुषस्तपावृण सत्यधर्माय दृष्टये । एज गाजा ४5१५) 


भर बेदों में मानववाद 


भी ऋषि माता था ।' भगवान्‌ मनु ने भी कहा है कि “जो व्यक्ति तर्क की सहायता . 


से अन्वेषण करता है वही धर्म को जान सकता है, दूसरा नहीं ।” मनुष्य बुद्धिमान्‌ 
हो और अपने हिताहित के परिज्ञानार्थ अपनी बुद्धि का प्रयोग करता रहे, इस बात 
पर वेद में बहुत बल दिया गया है। वेद के 'मेघा और “सरस्वतौ' सम्बन्धी सुकतों में 
इसी बुद्धि और ज्ञान की ही प्रार्थना परमेश्वर से की गयी है। गायत्री मन्त्र में, 
जिस का वैदिकधर्मियों में अत्यधिक महत्त्व है, बुद्धि की प्राथता की गयी है ।” 


वेदिक दशन का केर्रभूत विचार 


वैदिक दर्शन का मूलभूत विचार यह है-- प्रकृति है, परन्तु प्रकृति ही सब कुछ : 


नहीं, प्रकृति के पीछे आत्मतत्व है, वही तत्त्व जिसे कुछ लोग परमात्मा कहते हैं; 
शरीर है, परन्तु शरोर ही सब कुछ नहीं, शरीर के पीछे आत्मतत्व है, वही तत्व जिसे 


कुछ लोग जीवात्मा कहते हैं ।”'' “यदि जड़ प्रकृति के ही रूपान्‍्तर का नाम जीवन- 
कु 


है तो मनुष्य और पशु में इतना ही भेद है जितना कुर्सी और मेज में | यदि सुख, दुःख, 
इच्छा, द्वेष, प्रयत्न तथा ज्ञान के लक्षण वाली कोई सत्ता सिद्ध नहीं होती तो दुःखी 
सुखी मनुष्यों के दुःख-निवारण और सुख-प्राप्ति की ऊहापोह भी व्यर्थ है।” 
“प्रकृति और शरीर का खेल संसार है; संसार है तो संसार को हमने भोगना है, 
बैसा ही अटल सत्य यह भी है कि संसार को हमने छोड़ता भी है। परमात्म तत्त्व 


के सामने प्रकृति-तत्व कुछ तुच्छ है, जीवात्म तत्त्व के सामने शरीर-तत्त्व तुच्छ है।. 


जीवात्मा ने शरीर को साधन बनाकर परमात्म तत्त्व की तरफ आगे बढ़ते जाना 
१004 


है; जहां पहुंच चुका है उसे छोड़कर जहां नहीं पहुंचा, वहां कदम बढ़ाना है । 


“जब प्रत्येक व्यक्ति को संसार किसी न किसी दिन छोड़ता है, तब संसार में* 


रमे रहना--इसी के भोगों में लिप्त रहना किसी का अन्तिम लक्ष्य नहीं हो सकता । 
सुख तो नास्तिक से नास्तिक भी चाहता है। सेंसार को भोगने में सुख है, परन्तु इन 
भोगों में लिप्त रहने में सुख नहीं । जीवन का वही मार्ग सुख देने वाला है जिससे 
मनुष्य संसार को भोगता हुआ भी उसमें लिप्त न हो--एवं त्वयि नान्‍्यथेतोडस्ति 
न कर्म लिप्यते नरे।' जब अन्तिम सत्ता इसकी नहों, उसकी है; विश्व की नहीं, 


१. (क) तर्को वे ऋषि:। 
(ख) मनुष्या वा ऋषिष्त्कामत्सु देवानबुवन्‌। को न ऋषिभंविष्यतीति | 
तेन्य एतं तकंमृषिं प्रायच्छन्मन्त्रार्थचित्ताभ्यूहमम्यू लहम्‌ । 
--(निरुक्त १३१२) 
यस्तकंणानुसन्धते स धर्म बेद नेतरः । --(मनु० १२१०६) 
सत्यक्नत सिद्धान्तालंकार : “वैदिक संस्कृति के मूल तत्व”, पु० २० 
डे, वही, पु? २० 
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वैदिक दर्शन एव मानववाद ३ 


विश्वात्मा की है, तब निर्लेप, निस्संग, निष्काम भाव से संसार में रहना--यही तो 
जीवन का एकमात्र लक्ष्य रह जाता है। इस विचार में संसार को बिलकुल त्याग देने 
का, जंगल में भाग जाने का भाव नहीं है। वैदिक संस्कृति यथार्थवादी संस्कृति है। 
संसार जैसा कुछ दिखायी देता है वह उसे वैसा मानती है। उसकी सत्ता को 
पूरी तरह से स्वीकार करती है। यह सब संसार हमारे भोगने के लिए रचा 
गया है। यह इसलिए नहीं रचा गया कि इसे देख कर हम आंखें मूंद लें, इससे 
भाग खड़े हों ।*“'संसार को भोगो परन्तु त्याग-पूर्वक; संसार में रहो, परन्तु 
निरलिप्त होकर, निस्संग होकर; इसमें रहते हुए भी इसमें न रहने के समान 
“पानी में कमल-पत्र की तरह, घी में पानी की बूंद की तरह । यह सब इसलिए, 
क्योंकि यथार्थवादी दृष्टि से जैसे संसार का होना सत्य है, वैसे ही थथार्थवादी दृष्टि 
से संसार का हमसे छूटना भी सत्य है। 'भोगना' और 'त्यागना'--इन दोनों सत्यों 
का सम्सिश्रण संसार की और किसी संस्क्ृति में नहीं है, सिफे वैदिक संस्कृति में है। 
अन्य संस्कृतियां इन दोनों में सिर्फ एक सत्य को ले भागी हैं । कोई त्यागवाद को ले 
बैठी है, कोई भोगवाद को; किसी ने प्रकतिवाद को, भौतिकवाद को जन्म दिया है, 
किसी मे कोरे अध्यात्मवाद को । भोग और त्याग का समन्वय, भौतिकवाद और 
अध्यात्मवाद का मेल सिर्फ वैदिक संस्कृति में पाया जाता है, और यही इस संस्कृति 
का आधारभूत मौलिक विचार है।' 


वेद में आत्मा (जीवात्मा) के अस्तित्व॒ की सिद्धि तथा स्वरूप 


ऋग्वेद के एक मन्त्र में ऋषि कहता है---“मैं नहीं जानता, क्‍या मैं यही हूं ? 
मैं तो प्रयत्न के लिए उद्यत होकर मनत-शक्ति द्वारा गति करता हूं ।”* क्या मैं 
यही. हुं--जो प्रत्यक्ष शरीररूप में दृष्टिगोचर होता हूं । मन्त्र का आशय यही है कि 
जड़रूप शरीर न तो प्रयत्तवान्‌ (सन्‍्नद्ध:) है और न ही उसमें ज्ञानपूर्वक गति करने 
की क्षमता है। अतः यह “मैं नाम का तत्त्व इस जड़ शरीर से पृथक्‌ ही कुछ होना 
चाहिए। अगले मन्त्र में फिर कहा गया है कि “स्वयं अमरणधर्मा यह(आत्मा )मरण- 
धर्मा शरीर के साथ एकस्थानीय होकर अपनी इच्छा से (स्वधया) जकड़ा हुआ 
किसी वस्तु की ओर जाता और किसी वस्तु से परे हटता है''।' भाव यह है कि आत्मा 
में राग और हेष का भाव है जिसका प्रयोग वह स्वेच्छ। से कर सकता है। ऋग्वेद के 


१. सत्यक्नत सिद्धान्तालंकार--'वैदिक संस्कृति के मूल तत्व' पृू० २०-२१ 
२. न विजानामि यदि वदमस्मि निण्यः सन्‍्नद्धों सननसा चरामि । 

-+(ऋग्‌० १॥१६४।३७) 
३. अपाड, प्राह् ति स्वधया गृभीतो$मर्त्यो सत्येना सयोनि: । 

--(ऋग्‌० १।१६४।३८) 


प्र बेदों में मानववाद 


इसी सूक्‍त के प्रथम मन्त्र में आत्मा को 'अइन:” अर्थात्‌ सुख-दुःख का भोकक्‍्ता कहा 
गया है। इसी सूकत के एक अन्य मन्त्र में कहा गया है कि “सात प्रकार का एक 
साथ ज्ञान देने वाली इन्द्रियों (दो कान, दो तासिकाएं, दो नेत्र, एक मुख) को जिनमें 
से छः (कान, तासिकारन्ध्र और नेत्र) जोड़े हैं, एक ज्ञान साधन बनाकर प्रकट होने 
वाले को (आत्मा) कहते हैं।' इस मन्त्र के भाव को न्यायदर्शन में एक बहुत सुन्दर 
दृष्टान्त से समझाया गया है।' न्‍्यायकार का कहता है कि यदि कोई व्यक्ति एक 
पदार्थ को देखे तथा प्रथम दर्शन-काल में एक आंख दर्शन-शक्ति से रहित हो तथा 
दूसरी बार देखते समय दूसरी आंख विक्ृृत हो तो एक आंख का देखा हुआ दूर्सरी 
आंख पहचानती है। इससे ऐसा लगता है कि उन भौतिक चक्षुओं से भिन्‍न किसी 

य तत्त्व ने एक आंख का देखा हुआ सुरक्षित रखा था और अब दूसरी आंख द्वारा: 
उसका स्मरण किया । अथवंबेद में कहा है--'जो अपनी सत्ता मात्र से कम्पन, 
पतन, ठहराव, प्राण लेना, न लेना, आंख झपकाना आदि चेष्टाएं करता है, उसने 
सर्वेन्द्रिय प्रत्यय वाले पाथिव शरीर को धारण किया है और उसमें उन प्रत्ययों की 
स्मृति होकर सब ज्ञान एक हो जाता है ।” उपर्युक्त वैदिक मन्त्रों में शरीरके जो- 
जो चिन्ह बताये गये हैं, वे सब जीवित शरीर में ही दृष्ठिगोंचर होते हैं, मुंत में नहीं। 
किसी भौतिक यन्त्र में ये सब क्रियाएं देखी जा सकती हैं किन्तु वह यन्त्र अपनी 
इच्छा से अपनी क्रिया का स्वयं प्रवर्तन या निरोध् नहीं कर सकता । इसके विपरीत 
शरीर स्वतन्त्रतापूर्वक अपनी उक्त क्रियाओं का निरोध कर लेता है। अर्थात इत्नं 


क्रियाओं की सत्ता आत्मा के बिना सम्भव नहीं, किन्तु आत्मा इनके बिना भी,रह्ता -* 


है। वे सब आत्मा के लिग हैं, धर्म नहीं । ऋग्वेद के इन मन्त्रों में बतलाये गये आत्मा 
के इन लिंगों को न्यायदर्शनकार ने एक सूत्र में रख दिया है-- ५ 
सुख-दुःखेच्छा-हेष-प्रयत्न-ज्ञानानि आत्मने लिह्गम्‌”। (न्यायसूत्र) इसके 
अतिरिक्त अथवंवेद के मन्त्र में वैशेषिक दर्शन में प्रतिपादित प्राण-अयान, निर्मेष- 
उन्मेष, गति, इन्द्रियान्तविकार---इन लिगों का वर्णन किया है। कक 
आत्मतत्त्व के सूचक उपर्युक्त लिगों के अतिरिक्त वेद ने स्पष्ट रूप से आत्मा 
को शरीर आदि से पृथक्‌ भी घोषित कर दिया है। एक मन्त्र में कहा गया है---इस 
सुन्दर, वृद्ध हो जाने वाले दान-आदान-अदनशील (होत्‌:) शरीर का भर्ता (भ्रात्ता): 


| 


ऋग्‌० ११६४१ 
२. साकजानां सप्तथमाहुरेकजं पडिद्यमा ऋषयो देवजा इति। 

--(ऋग्‌० १॥१६४।१५) 
३. सब्यदृष्टस्पेतराभिज्ञानात्‌ --(न्यायसूत्र) 
यदेजति पतति यच्च तिष्ठति प्राणदप्नाणन्निमिषच्च यद्‌ भुवत्‌ । 
तद्‌ बाधार पृथिवरीं विश्वरूप तत्संभूय भवत्येकसेव ॥ _ --(प्रथवें० १०८।११) 


हक 
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मध्यम स्थानीय भोगध्रर्मा (आत्मा) है । इस प्रकार आत्मा नशरीर है और न 
इन्द्रिय है, मन भी एक इन्द्रिय है, अतः मन भी आत्मा नहीं। आत्मा की नित्यता 
उपर्युक्त मन्त्र (ऋग्‌ १।१६४।३८) द्वारा सिद्ध है। वहां शरीर को भी शाश्वत कहा 
गय्या है, पर है वह मर्त्प। इसके विपरीत आत्मा शाश्वत भी है और अमत्ये भी । 
आत्मा का परिमाण वेद ने अणू रूप बतलाया है--आत्मा बाल से भी सूक्ष्म (अणु) 
है ।-* परमात्मा विभु है तथा जीवात्मा अणु । कौन सा शरीर किस आत्मा का है ? 
इसकौ; व्यवस्था आत्मा को विभ मानते से नहीं हो सकती, क्योंकि विभु वह है जो 
स्वंत्र हो । इसके अतिरिक्त यदि आत्मा को हम मध्यम मान लेते हैं तो प्रत्येक शरीर 
के साथ इसका परिमाण भी पृथक्‌ रहेगा और इस प्रकार आत्मा का अपना कोई 
परिमांण नहीं होगा | इस अवस्था में आत्मा जिस किसी शरीर में जायेगी उसी का 
परिस्माण आत्मा का परिमाण बन जायेगा। अर्थात्‌ आत्मा का परिमाण निरन्तर 


“परिवर्तनशील बना रहेगा किन्तु प्रत्येक परिवर्तनशील पदार्थ नश्वर होता है, जबकि 


आत्मा अम्नर है। अतः वेद ने उसे स्पष्ट रूप से 'अणु' कह दिया है। आत्मा का 
अपना रंग, रूप, आकार और लिंग नहीं है | इस तथ्य का प्रतिपादन अथर्ववेद में 
इस प्रकार किया गया है--'है आत्मन्‌ '“'तू स्त्री है।तू पुरुष है।तू कुमार है 
और ही कुमारी है। तू ही बूढ़ा होकर दण्ड का सहारा लेकर चलता है। तू ही 


20, सिंस &: 3५ शरीर धारण करके नाना प्रकार का रूप धारण करता है, नाना प्रकार 
5 क्ेशरीरों के अनुसार कार्य करता है। 


बदिक साहित्य में आत्मज्ञान पर बल 


_. बृहंदारण्यक उपनिषद्‌ में ऋषि याज्ञवल्क्य और उनकी पत्नी मैत्रेयी के मनो- 
रंजक संबाद में आत्मज्ञान की सर्वोत्कृष्टता का सुन्दर प्रतिपादन है। संवाद इस 


१. अस्य वामस्य पलितस्य होतुस्तस्य भाता मध्यमो अस्त्यइन: | 
ह --(ऋग्‌० १॥१६४॥१) 
२... बालादेकमणोयल्कमुर्तेक नेव दृश्यते । 
-+[अथवं ० १०८२५) 
३. त्वं स्त्री त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत वा कुमारी 
त्वं जीर्णों दण्डेन वडच्ति त्वं जातो भ्रवसि विश्वतोमुखः । 
--(अथवे० १०५२७) 
--ई है चेदवेदीदथ सत्यमस्ति न चेदिहावेदीन्महती विनष्टि: 
--(केन उप० १॥२॥५) 


५६ वेदों में मानववाद 


प्रकार है--- 
मेत्रेयी--प्रिय स्वामिन्‌ ! यदि समस्त संसार और उसकी सम्पदा मुझे मिल 
जाये तो क्या मुझे अमरत्व प्राप्त हो जायेगा ? 
याज्ञवहक्य--तहीं, निश्चय ही नहीं । जैसा साधनसम्पन्न व्यक्तियों का जीवन व्य- 
तीत हुआ करता है वैसा ही तेरा जीवन व्यतीत होगा। परल्तु धन 
से मोक्ष की आशा नहीं हो सकती । 
मंत्रेयी--है नाथ ! जिस धन से मैं अमर नहीं हो सकती उस धन का मैं क्या 
करूंगी ? आप अमर होने के जो साधन जानते हों उन्हीं को मुझे 
बतलाइये । 
याज्ञवन्क्य--तू वस्तुतः मेरी अत्यन्त प्रिया है जो ऐसे प्रिय वचन बोलती है । आ 
तेरे लिए मेरे इष्ट अमृतत्त्व की व्याख्या करता हूं । तू मेरी व्याख्या 
पर ध्यान दे । 
--पत्ति की कामना के लिए (पत्नी को) पति प्रिय नहीं होता, आत्मा 
की प्रसन्‍नता के लिए पति प्रिय होता है। 
--पत्नी की कामना के लिए पत्नी प्रिय नहीं होती, किन्तु आत्मा की 
प्रसन्‍नता के लिए पत्नी प्रिय होती है । 
-उपुत्रों के लिए पुत्र प्रिय नहीं होते, किन्तु आत्मा की प्रसन्‍नता के लिए 


१. साउहोवाच मेत्रेयी, यन्‍्नु म इयं भगोः सर्वा पृथिवी वित्तेन पूर्णा स्थात्‌ कर्थ 
तेनामृता स्थामिति, नेति होवाच याज्ञवल्क्यों यर्थवोपकरणवतां जीवितं 
तथंव ते जीवितं स्थादमृतत्वस्य तु ना55शाइस्ति वित्तेनेति ॥ 


--(बृह० २।४॥२) 
--साष्होवाच मेत्रेयो येनाहुं नामृता स्थां किमहुं तेन कूर्या यदेव भगवान्वेद 
तदेव से ब्र्‌ हीति । --(बृह० २।४॥३) 


--सा5होबाच न वा अरे पत्युः कामाय पति: प्रियो भवत्यात्मनस्तु कामाय 
पति: प्रियो भवति। 
न वा अरे जायाये कामाय जाया प्रिया भवत्यात्मनस्तु कामाय जाया प्रिया 
भवति | 
न वा अरे पुत्राणां कामाय पुत्रा: प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय पुत्रा: 
प्रिया भवन्ति । 
न वा अरे वित्तस्थ कामाय वित्तं प्रियं भवत्यात्मतस्तु कामाय वित्त प्रिय 
भवति। 
न वा अरे ब्रह्मण: कामाय ब्रह्म प्रियं भवत्यात्मनस्तु कासाय ब्रह्म प्रिय 
भ्वति। इत्यादि “-जिहे० उप० २४५) 
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- पुत्र प्रिय होते हैं। 

--धन के लिए धन प्यारा नहीं होता, किन्तु आत्मा की प्रसन्नता के 
लिए धन प्यारा होता है । 

- ज्ञान के लिए ज्ञान प्यारा नहीं होता, किन्तु आत्मा को प्रसन्तता के 
लिए ज्ञान प्यारा होता है। 

_ शक्ति के लिए शक्ति प्रिय नहीं होती, किन्तु आत्मा की प्रसन्नता के 
लिए शक्ति प्रिय होती है । 

_ _लोकों के लिए लोक प्रिय नहीं होते, किन्तु आत्मा की प्रसत्नता के 
लिए लोक प्रिय होते हैं। 

_ देवों के लिए विद्वान्‌ प्रिय नहीं होते, किन्तु आत्मा की प्रसन्‍नता के 
लिए देव प्रिय होते हैं। 

_ प्राणियों के लिए प्राणी प्रिय नहीं होते, किन्तु आत्मा की प्रसन्नता 
के लिए प्राणी प्रिय होते हैं। 

--सब कुछ की प्रसन्‍नता के लिए सब कुछ प्रिय नहीं, किन्तु आत्मा 
की प्रसन्‍नता के लिए सब प्रिय होते हैं। 

__ जिस आत्मा के लिए यह सब प्रिय होता है, निस्सन्देह' वह आत्मा 
ही देखते और सुतने योग्य है, मनन करने योग्य और अत्त में 
अनुभव करने योग्य है। 

''निस्सन्देह 'आत्मा' यह घुरी है जिसके चारों ओर मेरा पति, मेरी पत्नी, मेरा 
पिता, मेरे मित्र, मेरी सम्पत्ति, मेरा धन इत्यादि मनुष्य की दुनियां घूमा करती है। 
उन सब का अस्तित्व तभी तक होता हैं जब तक आत्मा का अस्तित्व रहता है। एक 
शब्द मेरा” और उसके बहुसंख्यक. संसर्गों से वंचित हो जाने पर संसार शून्य हो 
जाता है । ज्यों ही 'मेरा' शब्द समाप्त होता है, त्यों ही इस 'मेरा' के चारों ओर 
बना हुआ विशाल भवन गिरकर अदृश्य हो जाता है।* 

“इस सम्बाद को यदि सरसरी दृष्टि से पढ़ा जाये तो इससे स्वार्थपरता की गन्ध 
आती है। परन्तु यह अकाट्य दार्शनिक तथ्य है । इसमें निहित तत्व की अनुभूति पर 
ही संस्कृति की वास्तविक भावना आश्रित है। स्वार्थपरता में बड़ा कूड़ा-करकट 
भरा होता है। वह मनुष्य स्वार्थी होता है जो स्व को भूलकर 'स्व से भिन्‍न 
स्वार्थों के समुद्र में निमग्ल रहता है। आत्मा और अनात्मा को पहचानने और 
अनात्मा को आत्मा के वशवर्ती बनाने पर ही उपर्युक्त सम्वाद में वणित अनासक्ति 
१. आत्मा वा करे द्रष्टब्यः श्रोतव्यो सन्तव्यों निदिध्यासितव्यः ॥ 

--(बृह० राड१) 


२. गंगाप्रसाद उपाध्याय: वैदिक संस्कृति, पृ० ४४ 


भ्र्द वेदों में मानववाद 


का सिद्धान्त अवलम्वित है। स्वार्थ के वशीभूत हुआ आत्मा पराजित होकर अनात्मा 
के पाश में बंध जाता है। स्वार्थ-परता का अभिप्राय 'स्व' का आधिपत्य नहीं, 
अपितु उसका दासत्व होता है। स्वार्थी व्यक्ति अपने 'स्व” को स्व" से भिन्‍न का 
दास बना देता है। । 'स्व' की अनुभूति प्राप्त कर लेने वाला व्यक्ति सांसारिक वन्धनों 
से ऊपर उठ जाता है ।”” ' 
आत्मा के सम्बन्ध में यजुर्वेद के एक मन्त्र में कहा गया है कि “तू सबकी ताप * हि 
और सबकी कसौटी है।''* के. 
“आत्मा की नाप से ही हम अपती सफलताओं और असफलताओं को नापा - ९ ५ 
करते हैं। एकमात्र आत्मा से ही हमारे जीवन के समस्त हितों का निरूपण हुआ ४** 
करता है । आत्मा ही वाह्य जगत्‌ के साथ हमारे सम्बन्धों का निर्धारण किया 
करता है। जो व्यक्ति अपने जीवन के समस्त कार्यों में अपने आत्मा से मन्त्रणा_ 
करता है, वह कभी धोखा नहीं खाता । जो इससे भिन्न मार्ग का अनुसरण करता है... . 
उसके धोख। खाते में कोई सन्देह नहीं होता ।'”* 2. 
आत्मा ही हमारा सर्वोपरि प्रमाण होना चाहिये ? वैदिक साहित्य के एक *“; आई] 
दूसरे प्रन्‍्थ “कठोपनियद्‌” में इस प्रश्न का बड़ा सुन्दर उत्तर दिया गया है--यह $ 
शरीर एक गाड़ी है । कोचवान बुद्धि है। मन लगाम, इन्द्रियां घोड़े हैं। संसार मार्ग 
है, जिस पर इन्द्रियों रूपी धोड़ों को चलाना होता है। रथ के स्वामी के लिए ही के शक 
गाड़ी, घोड़े और लगाम प्रत्येक वस्तु की आवश्यकता हुआ करती है। रथ का दर 
अच्छापन तभी तक है जब तक वह उसके स्वामी का हित करें। गाड़ी साधन होती मे 
है। गाड़ी इसलिए अच्छी नहीं कि वह दुढ़ और सुन्दर है, अपितु इसलिए अच्छी है. 5 ३8 
कि उससे गाड़ी के स्वामी का हित होता है। कोई वस्तु. उस सीमा तक अच्छी होती 
है जिस सीमा तक वह आत्मा के विकास में योग दें | * घट 
आत्मदर्शी व्यक्ति के लिए भेद की सब दीवारें ढह जाती हैं और वह सब 
प्राणियों में एक ही/आत्म-तत्व के दर्शन करता हुआ सब में समभाव रख कर 
लोकोपकार में प्रवुत्त होता है। यजुर्वेद में कहा है--“जो तो सब प्राणियों को 
आत्मा में ही देखता है और सब प्राणियों में अपने आत्मा को देखता है, वह उस 


गगाप्रसाद उपाध्याय : “वेदिक संस्कृति', पुृ० ४६ 

सहत्नस्प प्रमासि सहल्नस्य प्रतिमासि । --(यजु० १५६५) 
गगाप्रश्षाद उपाध्याय ; 'वेदिक संस्कृति”, पृ० ४७ 

आत्मान रथिन विद्धि शरीरं रयमेव च । 

बुद्धिन्तु सारथि विद्धि मन: प्रग्रहमेव च ॥ 

इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तेषु गोचरान्‌ । 

आत्मेन्द्रियमनोयुक्त भोकतेत्याहुम॑नीषिण: ॥ --(कठ उप० १॥३।३-४) 


न 


ब्ब्जे 


00 


वैदिक दर्शेन एवं मानववाद भ्ह 


आत्मदर्शन के पश्चात्‌ आत्मा की सत्ता में सन्देह नहीं करता । /! “जिस अवस्था 
विशेष में ज्ञानी पुरुष की दृष्टि में सब प्राणी अपने आत्मा के समान ही हो जाते हैं 
अर्थात्‌ जब मनुष्य अपने आत्मा के समान सब के अन्दर समान रूप से आत्मा को 
जानकर सब के साथ प्रेम करने लगता है, उस समय सब प्राणियों में आत्म-दृष्ठि से 


, एकता का अनुभव करने वाले ज्ञानी के लिए कोई मोह और शोक नहीं रह सकता | 
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: श्राव यही है कि सब भूतों में व्यापक एक परमात्मा को मानने वाला और सब 

&- प्राणियों में अपने ही समान सुख-दुःख अनुभव करने वाला आत्मा विद्यमान है-- 

हे 2] तथ्य को जानने.वाला व्यक्ति कभी किसी से घृणा नहीं करता और न ही कभी 
» शोकग्रस्त या मोहग्रस्त होता हैं। 


रण 


“आत्मा अमर है तथा आतत्मज्ञानी पुरुष ही अमरता प्राप्त कर सकता है। 


_+ ./. - *.. यह आत्मज्ञान हो मनुष्य का परम लक्ष्य है किस्तु, साधारण व्यक्ति के मन में एक 
शंका उपस्थित होती है कि यदि आत्मा अमर ही है तो फिर अमरता प्राप्त करने के 
: लिए इतना प्रयास क्यों और इंसके विपरीत यदि आत्मा नश्वर है तो उस नश्वर 


>स्वरभाव वाले आत्मा को मनुष्य अनेश्वर कैसे बनाता है? इस शंका का समाधान 
. यह्की है कि मनुष्य तब तक ही ताशवान्‌ रहता है जब तक वह अपनी सत्ता शरीर 
मात्र तक सीमित समझता है । आज का भौतिकवादी मानव अपने शरीर को ही सब 
कु हू ४ अ 5 समझता है | शरीर की तुष्टि में वह कृतकृत्य होता है परन्तु क्योंकि उसका 


कक ४ 


/औई नष्ट हो जाने वाला होता हैं, अत: नश्वरता का भय उस पर सदा मंडराता 
: रहता है। यही भूल है जिससे आत्मा को मुक्त करना होगा | जिस समय आत्मा 
मरेण-धर्मा शरीर से स्वयं को पृश्र॒क्‌ कर लेता है, उस समय वह अमर हो जाता 


* है ॥!९ ६ > 


ऊपर यजुबेंद में प्रतिपादित्‌ समत्व-दृष्टि दु:ख-निवृत्ति तथा मानव-कल्याण का 


<. मार्ग है। जहां आल्तरिक समता है, वहीं शान्ति है और जहां शान्ति है, वहां सुख है, 
जो कि प्राणि-मात्र का ध्येय, जेय और परम श्रेय है। जीव मात्र को आत्मदृष्ठि से 
देखता हुआ मनुष्य कभी अनैतिक व्यवहार नहीं करता । वह स्व-कल्याण के साथ 
+» - पर-कल्याण का भी साधन बनता है। 


१ 


यस्तु सर्वाणि भूतान्यात्सेन्येवानुपश्यति । 
सर्वभूतेषु चात्मानं ततो न विजुगुप्सते । --(वा० यजु० ४०।६) 


यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतान्यात्मेवाभ्द्विजानत: । 
तत्र को मोह: कः शोक एकत्वमनुपश्यतः ॥ --[वा० यजु० ४०७) 


गंगाप्रसाद उपाध्याय : 'बैदिक संस्कृति', पृ० ४६ 


ध वेदों में मानववाद 


वेद में ईश्वर-सिद्धि तथा ईश्वर का स्वरूप 


जसे शरीर में चेतनता देखकर उसमें किसी आत्मसत्ता का विचार उठता है 
वेसे ही ब्रह्माण्ड में एक नियामिका तथा व्यवस्थापिका शक्ति की प्रतीति एक 
विश्वात्मा कीसत्ता को सिद्ध करती है। वह विश्व क्रा आत्मा शरीर-धारी जीव 
नहीं माना जा सकता, क्योंकि शरीरी अनेक हैं, सीमित शक्ति वाले हैं, सीमित ज्ञान: 
वाले हैं तथा ये समस्त ब्रह्माण्ड में व्याप्त नहीं हो सकते। अतः वेद ने आत्मा केः 
संदर्भ में कहा है कि वह आत्मा इस दृश्यमान्‌ जगत्‌ (अबरेण) से बड़ा है और उस 
परमात्मा (परेण) से छोटा है ।' 

सृष्टि के विकास को देखकर यह स्पष्ट अनुमान होता है कि इस विकास में 
अवश्य ही कोई अटल शाश्वत नियम निहित है। इस सम्पूर्ण सृष्टि की रचना बुद्धि- 
पूर्वक हुई प्रतीत होती है । यह बुद्धि जड़ प्रकृति की होने का तो प्रश्न ही नहीं उठता। 
किच, यह कार्य किसी आत्मा अथवा समष्टि जीवों का भी नहीं हो सकता । इसके 
लिए तो एक विभु-आत्मा विश्व-आत्मा की सत्ता आवश्यक प्रतीत होती है। बेद में 
कहा है कि उस चतुष्पाद पुरुष का एक अंश ही इस संसार में प्रकट हुआ है। उससे 
जड़-चेतन विश्व सृष्टि उत्पन्न हुई ।””* इस मन्त्र में जगत्‌ का निमित्त कारण पुरुष 
अर्थात्‌ परमात्मा को माना गया है । अथर्ववेद में कहा गया है कि धारणकर्ता 
परमात्मा में आकाश और पृथ्वी पृथक्‌-पृथक्‌ स्थित हैं। उसी सर्वाधार में प्राणवान्‌ 
और निमेषशील आत्मवान्‌ जगत्‌ है।” इस प्रकार वेद में जड़-चेतन दोनों का 
आधार स्कम्भ अर्थात्‌ धारणकर्ता परमात्मा को ही माना है। वहां यह भी कहा 
गया है कि “सृष्टिकर्ता परमात्मा से सृष्टि के समय सूर्य उत्पन्न होता है तथा प्रलय _ 
के समय उसी में लीन हो जाता है।” इस प्रकार सृष्टि की प्रवत्ति और निवत्ति ये. 
दोनों परमात्मा के ही अधीन हैं। इस तथ्य को वेदान्त दर्शन के--'जन्माद्यस्थ यत' 
((-१-२) इस सूत्र में प्रतिपादित किया गया है। इस का भाव है कि ब्रह्म वह है 
जिससे इस जगत्‌ का जन्म, धारण और विनाश होता है। जगत्‌ की प्रवृत्ति और - 
निवृत्ति के द्वारा उसके अधिष्ठाता किसी विश्वात्मा की सत्ता को स्वीकार करने की 
इस युक्ति को पाश्चात्य तकंशास्त्र में '(१०च9००हंटत्र #7ट्वप्ण९॥४१ कहा गया है, 
किन्तु इस परमात्मा का दर्शन योगीजन अन्तः प्रत्यक्ष द्वारा ही करते हैं। अथर्ववेद 


१. श्रव:ः परेण पर एनावरेण । --(ऋग्‌० १।१६४।१७-१८) 
त्रिपादूध्व॑ उदत्पुरुष: पादोस्येहाभवत्‌ पुनः । 
ततो विष्वडः व्यक्रामत्‌ साशनानशनेअभि । --(यजु० ३१।४) 


३. स्कम्भ्ेनेमे विष्टभिते छ्लौइच भूमिश्च तिष्ठतः। 
स्कम्भ इदं सर्वमात्मन्वद्‌ यत्‌ प्राणन्तिसमिषच्च यत्‌... -(प्रथबे० १०८२) 


आती. 


वैदिक दर्शन एवं मानवराद ध्१ 


में कहा है : योगी उसे देखता है जो हृदय-गरुहा में छिपा है।' ऋग्वेद में भी कहा ह्व 
कि बुद्धि की पहुंच से दूर रहने वाले रुद्व को लोग अपने अन्तःकरण में दर्शन ररने की 
कामना करते है ।' आत्मतत्व को स्वीकार करने वाले दर्शन के साथ विश्वात्मदर्शन 
स्वयं जुड़ जाता है। भले ही लाप्लास को अपने तत्वशास्त्र की व्याव्या में परमात्मा 
की आवश्यकता अनुभव न हुई हो, किन्तु उस अवस्था में विश्व को कतिपय अनिश्चित 
प्रक्रियाओं का समूह मात्र विचार करना होगा | किन्तु वेद में सृष्टि की अनायास 
उत्पत्ति के विचार को प्रश्नय नहीं दिया गथा है। यदि सृष्टि की उत्पत्ति कोई 
आकस्मिक घटना होती, तब तो ख्रष्ठा के ज्ञानवान्‌ होने की भी कोई आवश्यकता न 
होती । वेद में स्थान-स्थान पर इस बात की स्थापना की गयी है कि समस्त प्राणियों 
का नियामक ईश्वर है और उसी से समस्त उत्तम पदार्थों की उत्पत्ति होनी चाहिए। 
संमस्त नियमों और सांसारिक घटनाओं का कारण ज्ञान-रूप परमेश्वर है| उसी 
परमेश्वर से रात्रि अर्थात्‌ साम्य की उत्पत्ति होती है। उसी से प्रकृति में व्यापक 
हलचल उत्पन्त होकर साम्य भंग होता है और जगत्‌ में विविधता की सृष्दि होती 
है। यदि संसार में यह विविधता न होती तो संसार का कोई अर्थ न होता । इस 
अन्त्र में स्पष्ट रूप से यह बताया गया है कि परमात्मा का स्वरूप नित्य होने से 


सृष्टि-क्रम भी नित्य है। 


ईश्वर एक है 
ऋग्वेद के एक मन्त्र में कहा है कि “एक सत्स्वरूप परमेश्वर को बुद्धिमान्‌ ज्ञानी 
लोग अनेक प्रकारों से--अनेक नामों से पुकारते हैं। उसी को वे अग्नि, यम, 


« मातरिश्वा, इन्द्र, मित्र, वरुण, दिव्य, सुपर्ण, गरुत्मान्‌ इत्यादि नामों से बाद करते 


हैं।''* इस सम्बन्ध में यदि लोग वेद में बहुदेवतावाद या सर्वेश्वरवाद (घ्लशा०धालंडआ) 
का प्रतिपादन करते हैं तो वह सरासर वैदिक भावना के विपरीत है, यह हम आगे 
बैंदिक देवताओं के स्वरूप-निर्णय के प्रसंग में बतलायेंगे । यहां हमें केवल इतना 
कहना है कि न केवल तथाकथित बाद के मण्डलों में अपितु सम्पूर्ण ऋग्वेद में एकेश्वर- 
बाद का प्रवल प्रतिपादन प्राप्त होता है। ऋग्वेद के द्वितीय मण्डल के प्रथम सूक्‍त में 
ही अग्नि को सम्बोधित करते हुए स्पष्ट कहा है-- तू ही इन्द, विष्णु, ब्रह्मा, 


१. बेनस्तत्पह्यन्निहितं गुहा सत्‌ न््ञपनु जराओ) 
अन्तरिच्छन्ति तं जने रुदं परो मनोषया 
गुरणन्ति जिह्वया ससम्‌ --(ऋग्‌० 5।७२।३) 


३. इन्द्र मिन्नं वरुणमग्निमाहुरथों दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्‌। 


एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्त्यग्निं यम सातरिश्वानमाहुः ॥ 
--(ऋग्‌० १॥१६४४६) 


धर बेदों में मानववाद 


ब्रह्मणस्पति, वरुण, मित्र, अर्थमा, रुद्र, पूषा, द्रविणोदा, सविता और भग्र है।” 
स्पष्ट ही यहां ये सब ताम प्रधान रूप से अग्तिपद वाच्य सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान्‌, 
परमेश्वर के हैं तथा उसके अनेक गुणों को सूचित करते हैं। षष्ठ मण्डल में एक मन्त्र 
में कहा गया है कि “जो परमेश्वर एक ही है, मनुष्य तू उसी की स्तुति कर । वह 
परमेश्वर सब मनुष्यों की भली भांति देखभाल करने वाला है, वही सुख-वर्षक ज्ञान 
और कर्म वाला सारे जगत्‌ का स्वामी है।'* 

इस प्रकार के असंख्य उदाहरण सम्पूर्ण ऋग्वेद से उद्धुत किये जा सकते हैं। 
अथवंबेद में तो स्पष्ट ही कह दिया गया है कि परमेश्वर एक है और एक होकर 
सबको व्यापने वाला है--सर्वेव्यापक है, वह एक ही है। उसे दूसरा, तीसरा; 
चौथा, पांचवां, छठा, सातवां, आठवां, नौवां, व दसवां नहीं कहा जा सकता । वह 


एक है और एक ही है| एक होकर वह सर्वव्यापक और प्राणी-अप्राणी सबको विशेष. 


रूप से पूर्णतया देखने वाला है।* यजुर्वेद के मन्त्र में स्‍्पष्टतया बताया गया है कि 

बह एक ब्रह्म, अग्नि, आदित्य, वायु, और चन्द्रमा है। वही ब्रह्म, आप और प्रजा- 

पति के नाम से पुकारा जाता है। सामवेद के एक मन्त्र में बहुत सुन्दर ढंग से 

परमेश्वर के एकमात्र पूज्य होने का वर्णन है-- है मनुष्यों ! तुम सब सरल' भाव 

है 

१. त्वमग्न इन्द्रो वृषभः सतामसि त्वं विष्णुरुगायों नमस्यः । है 
त्वं ब्रह्मा रयिविद्‌ ब्रह्मणस्पते त्वं विधर्ते: सचसे पुरन्ध्या ॥ 
त्वमग्ने राजा वरुणों धृतब्रतरुत्वं मित्रो भवसि दस्स ईड्य: । 
त्वमर्यमा सत्पतियस्थ संभुजं त्वमंशों विदर्थ देव भाजयु: ॥ 
त्वमग्ने रुद्रो असुरो महो दिवस्त्वं शर्दधों मारुत पृक्ष ईशिषे। 
त्वं वातेररुणर्यासि शंगयरत्वं पृषा विधत: पासि नु त्मना ॥ 
त्वमग्ने द्रविणोदा अरंकृते त्वं देव: सविता रत्वधा असि | 
त्वं भगो नपते वस्व ईशिषे त्वं पायुदमे यस्तेडविधत्‌ ॥ 

-(ऋग्‌० २।१॥३-४-६-७) 
२. य एक इत्‌ तमष्टुहि कृष्टीनां विचर्षणि:। 


पतिजंज्ञ वृषत्रतुः ॥ --(ऋणग्‌० ६४५।१६)/ 


३. न द्वितीयों न तृतीयश्चतुर्थो नाप्यूच्यते । 

न पंचमों न घ५ठ: सप्तमो नाप्युच्यते ॥| 

नाष्टमो न नवझों दक्षमों नाप्युच्यते। 

स सर्वस्मे थि पश्यति यच्च प्राणति यच्च न | 

तमिदं निगतं सहः स एब एक एकब॒द्‌ एक एवं॥  --(प्रथबं० १३।४।१६-२०) 
४. तदेवाश्निस्तदादित्यस्तद्‌ वायुस्तदु चन्द्रमा: । 
तदेव शुक्र तद्ब्नह्म ता आप: स प्रजापति: ॥ --(यजु० ३२।१) 
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ह् 


और आत्मिक बल के साथ परमेश्वर की ओर---उसका भजन करने के लिए आओ 
जो समस्त मनुष्यों में एक ही अतिथि की तरह पूजनीय(अथवा अत्‌--सातत्यगमने 
सर्वव्यापक) है। वह सनातन है और नयों के अन्दर भी वह व्याप रहा है। ज्ञान, 
कर्म, भक्ति आदि के सब मार्ग उस की ओर जाते हैं। वह निश्चय से एक ही है ।' 
इसी प्रकार--ओंकार एवेद॑ सर्वंम््‌॒ (छां० उ० २।२३३) ग्रायत्री वा इदं सर्वम्‌ 
(छां० ३।१२।१) सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म (छां० ३१४१), प्राणों वा इवं सर्व भूतम्‌ 
(छां० ३॥१५॥४), अहसेव इदं स्वंम्‌ (छां० ५।२।६) एतवात्म्यमिदं सर्व 
-(छां० ६।६।४), स एव इदं सर्वेम्‌ (छां> 9२५१), आत्मा वा इदं सर्वम्‌ (छां० 
“» 3२५१२), स इदं सर्व भवति (वृ० 3० १।४॥१०), इं सर्व यदयमात्सा । (बु० 
२४६, ४।५।७), इदं अमृतं, इदं ब्रह्म, इदं सर्वम्‌ | (ब० २।५। १), एतत ब्रह्म, 
एतत्‌ सर्वंम्‌ (बु० ५३१) ओमितोदं सवंम्‌। (तै० उ० १।८।१), ब्रह्म खल इदं 
वाव सर्वम्‌ (मुण्डक, १) सुक्ष्म: पुरुष: सर्वम्‌ (नारायण, उ० 3), नारायण एवं इदं 
__*सर्वम्‌ (नारायण उ० ३) इत्यांदि उपनिषदों के वचनों में ओंकार, गायत्री, प्राण, 
अहम्‌, सः, श्रात्मा, ब्रह्म, सत्य, सुक्ष्मपुरुष,, नारायण: आदि नामों में उसी एक 
“अद्वितीय परमात्मा का वर्णन किया गया है । 


<ईहईवर सब का पिता, माता, सखा और बन्धु है 
४ वेद में स्थान-स्थान, पर ईश्वर को विश्व का पिता, माता, भ्राता, सखा, बन्धु 
व जनिता कहा गया है ।* 


४355 5 १. समेत विद्वा ओजसा पति दियो य एक इद्‌ भ्रतिथिर्जनानाम । 
ध्क स्‌ पृव्यों नृतनस्‌ आजियीषन्त वतंनो रन वावत एक इत्‌ ॥। 

गा -+(साम० ४३।३--३७२) 

5 २. त्वं पितासि नः। ै --(ऋग्‌० १३११०) 
आश्रस्य चित प्रमतिरुच्यसे पिता । -+(ऋग्‌० १॥३१॥१४) 

आपि: पिता प्रमति:'''*** सर्त्यनाम्‌ । --ऋग्‌० १॥३१॥१६) 

5. अदवितिर्माता स पिता स पुंत्र:। : --(ऋग्‌० १।5८६।१०); (अथवं ० ७।६।१) 

5. झॉँमें पिता जनिता। --ऋग्‌० १॥१६४।३३) 
सखा पिता पितृतमः पितृणां । >+(ऋग्‌० ४१७१७) 
हृव्यवाडगर्निरजर: पिता न: । -(ऋग्‌० ५४२) 

पिता माता मधुवचा: सुहस्ता: । --(ऋम्‌० ५।४३॥२) 


त्वत्ञाता तरणे चेत्यों भू: पिता माता सदमिन्‌ मानूषाणाम्‌ । 
“(ऋग्‌० ६॥१॥५) 
त हि त्ववन्यन्मघवन्‌ न आप्यं वस्यो अस्ति पिता चन्‌ ॥ 
-(ऋग्‌० ७।२२।१६, अथवे० २०।5२॥२) 


द््ड बेदों में मानववाद 


ईश्वर सच्चिदानन्द स्वरूप है 

ऊपर उद्धृत किये गये मन्त्र (ऋग्‌ १।१६४।४६) में ईश्वर को सत्स्वरूप कहा 
गया है । अथवेबेद में ईश्वर की सर्वज्ञता का प्रतिपादन करते हुए कहा गया 
है--- पृथ्वी और आकाश के बीच और उसके बाहर जो कुछ होता है वह सब राजा 
वरुण जानता है । यही नहीं उसके तो प्रत्येक प्राणी के निमेष और उन्मेष तक गिने 
हुए हैं । आत्मा के ह॒त्यारे लोग इन नियमों को जुएं का दाव बनाते हैं ।” एक अन्य 
मन्त्र में कहा गया हैं कि आनन्द जिसका केवल स्वरूप है उस परब्रह्म को नमस्कार 
है।' ईश्वर, जीव और प्रकृति के सम्बन्ध को स्पष्ट रूप से प्रकट करने वाले ऋग्वेद 
के द्वासुपर्णा' इत्यादि मन्त्र में ईश्वर को अभोक्‍ता कहा गया है ।* यजुर्वेद में कहा 
गया है कि उस परमात्मा की कोई मूर्ति व आकार नहीं है अर्थात्‌ वह सर्वथा निरा- 
कार है ।' इसी प्रकार वेद में स्थान-स्थान पर ईश्वर को सर्वशक्तिमान्‌, सर्वाधार 
सर्वरक्षक, निविकार', अनादि, अनन्त, अनुपर्मा, नित्य, पवित्र, न्‍्यायकारी',_ 


(क्रमशः) 
पिता च तन्‍तो महान्‌ यजत्रः। -(ऋग्‌ु० ७।५२।३) 


त्वं हि न: विता वसो त्वं माता शतक्तो बभविथ । ४ 
--(ऋग्‌० ८।६८।११, अथवे० २०॥१०५२) 


विश्वस्यथ राजा'***** पिता मतीनामसमष्टकाव्य: । --(ऋग्‌० ६।७६।४) 
पिता देवानां जनिता विभूवसु:। --(ऋग्‌० ६।८६॥१०) 
त्वष्टा देवेभिजंनिभि: पिता बच: । -(ऋग्‌० १०६४॥१०) 
ऋषिहोंता न्‍्यसीदत्‌ पिता न:। -+(ऋग्‌० १००११) 


यो नः पिता ज्ञनिता यो विध्राता धामानि वेद भुवनानि विश्वा । 


यो देवानां नामधा एक एव त॑ सम्प्रइनं भुवना यन्त्यन्या ॥ बे 
--[यजु० १७२७, ऋग्‌० १०८२।३)४ 


यज्ञों मनु: प्रमतिने: पिता हिं कमा ** । -- (ऋग्‌० १०॥१००।५) 

१. स्वर्यस्थ च केवल तस्समे ज्येष्ठाय ब्रह्म णे नम: । --(अथवे ० १०८१) 

२. अनइनन्‍्ननन्‍्यों अभिचाकशी ति। “-+-(ऋग्‌० १॥१६४२०) 

३. न तस्य प्रतिमा अस्ति। --(यजु ० ३२।३) 

४. श्र्चा दक्राय शाकिने । --(ऋग्‌० १।५४॥२) 

५. स दाधार पृथिवों द्यामुतेमाम्‌ । --(ऋग्‌० १०।१२१॥१) 

६. अव्रणस्‌। --(यजु० ४०।७) 

७. जनुषा सनादसि। --(साम पू० ४॥६।१) 

८. अनन्त वित्त पुरुत्र । --(अथव० १०5१२) 

€. न त्वावां अन्यः। --(ऋग्‌० ७।३२॥२३) 

१०. सनातनम्‌ । --(अथवं० १०5२३) 
११. शुद्धम्‌। --(ऋग्‌० ८६५७) 
पवमान. । --(अथवे ० १०८४०) 

१२. सोश्यंसा। --(अ्रथर्व० १३॥४।४) 


ल्‍्री 


वबंदिक दर्शन एवं मानववाद दर 
दयालु', सुष्टिकर्ता', और सर्वान्तर्यामी' कहा गया है। 


वैदिक ईश्वर का स्वरूप और मानव-कल्याण 


वेदिक भावना के अनुसार ईश्वर निर्लेप शासक है। वह अखिल विश्व पर 
शासन करता है, परन्तु अपने लिए नहीं । सृष्टि के शासन में परमात्मा का अपना 
कोई स्वार्थ नहीं होता । उत्तका स्वार्थ शत-प्रतिशत अपनी प्रजा में होता है । परमा- 
त्मा की अनुभूति से आत्मा की नैतिक भावना प्रखर हो जाती है। मन में दुष्ट 
विज्ञारों का जमाव तभी तक रहता हैं जब तक शरीर में अवस्थित परमात्मा आंखों 


..' से ओऑझल रहता है। संगठित समाज अपने संदस्थों के पारस्परिक सौहाद और प्रेम 


के बल पर जीता है। जैसी हमारी सत्ता है, वेसी ही दूसरों की है--यह आध्यात्मिक 
श्रातभाव उनमें जागता है । परमात्मा उच्चतम चेतन सत्ता होती है, जो एक आत्मा 
को दूसरे के साथ संयुक्त करती है | यही आत्मिक श्रातृत्व उच्च कोटि की संस्कृति 


- का आधार होता है। "पिता ! हम सव तेरे बालक हैं, अपने भाइयों को प्यार करना 


तुझे प्रसन्‍न करने का सर्वोत्तम मार्ग है।” “जो सब प्राणियों को परमात्मा में अवस्थित 
हुआ देखता है, वह सव दुःखों, क्लेषों और ममताओं से मुक्त रहता है, क्योंकि वह 
सब सें एकत्व देखता है।” 

वैदिक आस्तिकवाद की एक और विशेषता यह है कि प्रत्येक आत्मा का 
परमात्मा के साथ सीधा सम्बन्ध होता है। मेरे और मेरे परमात्मा के बीच में कोई 


सुध्यस्थ तहीं। जब परमात्मा'मेरे हृंदव में है तो वह अन्य किसी की अपेक्षा मेरे 
'अधिक लिकट है-- तू हमारा है, हम तेरे हैं। दूर है, वह निकट है, वह हमारे 


भीतर है, वह हमारे बाहर है ।" इसी कारण विशुद्ध वैदिककाल में परमात्मा के साथ 
किसी शिक्षक व गुरु की पूजा नहों होती थी । स्वयं ऋषिजन उसी परमात्मा की 

सना करते थे । वे मात्र मार्गदर्शक होते थे, मध्यस्थ नहीं । जब शिक्षकों ने अपने 
को परमात्मा का प्रतिनिधि वताना शुरू कर दिया, तभी प्रजा उन्हें अवतार के रूप 
में पूजन लगी और इस प्रकार प्रसिमित ज्ञान और शक्ति वाले मातवीय सम्राट्‌ 


१. दयसे वि वाजान्‌ू । --(यजु० ३३।१८) 


२. यहइद विद भुवनं जजान । --(अथर्व० १३३१५) 
य इसमें द्यावापृथिवी जनित्री रूप रविद्यद भुवनानि विश्वा । 
-7(ऋग्‌० १०११०९) 


३, स॒ ओत: प्रोतइच विभु: प्रजास । --(यथु ० ३२।5) 
४. त्वमस्माकं तव स्मसि । --(ऋग्‌० 5६२।३२) 
५. तदेजति तन्‍नेजति तद॒दुरे तद्वन्तिके। 

तदन्तरस्य सबंस्प तड़ु सर्वस्थास्य बाह्मयत:। --[यजु० ४०१५) 


६६ वेदों में मानववाद 


की समस्त दुर्बलताएं परमात्मा के मत्ये थोपी जाने लगीं। इस प्रकार के अन्ध- 
विश्वासों से मानवता का बड़ा अपकार हुआ है। इन्हों के कारण मनुष्य भिन्‍त- 
भिन्‍न गुरुओं के चेले बने और द्वैष एवं वैमनस्यथ की आग सुलगी। वे कहते हैं कि 
हमारा सम्बन्ध भिन्‍न-भिन्‍न वर्गों से है क्योंकि हमारे गुरु भिन्‍त-भिन्‍न हैं। वे भूल 
जाते हैं कि परमात्मा एक है और इसलिए हम सब एक हैं। 

वैदिक दर्शन के अनुसार ईश्वर को सबके माता और पिता मानने वाले लोग 
परस्पर एक-दूसरे को भाई-भाई समझने लगते हैं। और सबके सुख-दु:ःख को अपता 
समझ कर सबके सुख को बढ़ाने और दुःख को कम करने के लिए प्रयत्तशील हो 
जाते हैं। वैदिक परमात्मा नियन्ता है। वह स्वयं नियम या ऋत में बंध कर चलता 
है और सारे ब्रह्माण्ड को नियमों में चलाता है। प्रभु के इस गुण का चिन्तन करने 
से व्यक्ति भी नियम और नियन्त्रण में बंध कर चलने वाले बनते हैं। परमात्मा के 
दयालु रूप का चिन्तन करके हम भी दूसरों पर दया और उपकार करने वाले बन 
जाते हैं। परमात्मा के व्याथकारी गुण का चिन्तन करके मनुष्य भी न्याय का और 
इन्साफ का जीवन बिताने की प्रेरणा प्राप्त करता है। परमात्मा के सर्वज्ञता गुण का 
चिन्तन करके मनुष्य में भी अज्ञान और अन्धविश्वासों को त्याग कर ज्ञान-विज्ञान 
को प्राप्त करने की प्यास उत्पन्न होती है । इसी' प्रकार परमात्मा के अन्यान्य रूपों 
और गुणों का निरन्तर त्रिन्तन-मनन करने से भक्त को जहां एक ओर जीवन का 
एक सबल आधार और उदात्त उद्देश्य मिलता है, वहां परमात्मा के उन गुणों को 
अपने अन्दर विकसित करके पूर्णता प्राप्त करने की प्रेरणा भी मिलती है। इस प्रकार 
वैदिक ईश्वर का स्वरूप मातव एवं मानवता के कल्याण-पथ को प्रशस्त करता है। 


बेदिक देवता 


वैदिक संहिताओं में अग्नि, इन्द्र, वरुण; रुद्र, मरुत्‌ आदि अनेक देवताओं के 
अस्तित्व को देखकर अनेक आधुनिक विद्वानों की सम्मति में वेद में बहुदेवतावाद 
(पॉलीथीज््म) है। 'वैदिक एज' नामक ग्रन्थ में यह प्रतिपादन किया गया है कि 
“ऋग्वेद का धर्म प्रधाततया मूल रूप में बहुदेवतावादी या अनेकेश्वरवादी है, जो 
अन्त के कुछ थोड़े से सूकतों में अद्वैतवाद का रंग पकड़ लेता है। तो भी आशातीत 
रूप से कुछ सूक्‍तों में गम्भीर दार्शनिक चर्चा छिड़ जाती है जो उस लम्बी यात्रा का 
स्मरण कराती है, जो प्रारम्भिक असभ्य अनेकेण्वरवाद से क्रमबद्ध तत्वज्ञान की ओर 
प्राकृतिक बहुदेवतावाद, एकेश्वरवाद और अद्वैतवाद की मंजिलों से गुजरते हुए की 
गयी है। 
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इसके अतिरिक्त मैक्समूलर ने वेदों में हीनोथीइज्षण या उपास्य श्रेष्ठतावाद 
का प्रतिपादन किया है। इसके अनुसार प्रत्येक वैदिक कवि जब जिस भी देवता की 
स्तुति करने लगता है, तब उसी को सर्वोत्कृष्ट बताने और उसके अन्दर सर्वो- 
त्कृष्टता के सब ग्रुणों को समाविष्ट करने का प्रयत्न करता है। अग्ति को सब 
मनुष्यों का बुद्धिमान्‌ राजा, संसार का स्वामी और शासक, मनुष्यों का पिता, भाई, 
पुत्र और मित्र कहा गया है और दूसरे देवों की सव शक्तियां और नाम स्पष्टतया 
उसकी मानी गयी हैं। इन्द्र को वेदों और ब्राह्मणों में सबसे बलशाली माना गया है। 
सोम के विषय में कहा गया है कि वह महान्‌, सबका विजेता एवं संसार का स्वामी 
है । वही अग्नि, सूर्य, इन्द्र, विष्णु इत्यादि सब को पैदा करने वाला है। उससे अगले 
ही वरुण देवता के सूक्‍त में ऋषि की दृष्टि में वरुण ही सबसे बड़ा और सर्वशक्ति- 
मान्‌ है। मैक्समूलर द्वारा वैदिक देवताओं के सम्बन्ध में घड़े गये इस हीनोथीइज्म 
का सार यही बनता है कि वैदिक ऋषियों को जब जिस भी देवता से प्रयोजन होता 
था तब वे उसकी चापलूसी करने के निमित्त उसमें सब गुणों और उत्कृष्टताओं का 
आधान कर दिया करते थे । 

किन्तु वेदों का अधिक सूक्ष्मता और गम्भीरता से अध्ययन-मनन करते पर यह 
स्पष्ट प्रतीत होता है कि वेदों में बहुदेवतावाद और उपास्य श्रेष्ठतावाद की वात 
अधिक तकंसंगत नहीं है | वैदिक संहिताओं में आये विभिन्‍न देवतावादी शब्द वस्तुत: 
उस एक परमेश्वर के ही भिन्‍त-भिन्‍न गुणों को सूचित करने वाले नाम हैं। ये नाम 
परमेश्वर के अनेक गुणों का स्मरण कराते हैं। उदाहरणार्थ, इन्द्र का नाम भगवान्‌ 
के परमेश्वर्य सम्पन्त होने का, मित्र उसके सब का स्नेही मित्र होने का, वरुण सर्वो- 
त्तम और अज्ञानान्धकार तिवारक होने का, अग्नि नाम ज्ञानस्वरूप और सबका 
अग्रणी वा नेता होने का, यम सर्व-नियामक होने का, मातरिश्वा आकाश व जीवादि 
में अन्तर्यामी रूप सर्वव्यापक होने का, सूर्य सबै-प्रकाशक होने का, सुपर्ण अति उत्तम 
कर्म करने का, गरुत्मान्‌ महान्‌ सर्वव्यापी आत्मा होने का और दिव्य अत्यन्त अद्भुत 
दिव्य गुण-कर्म-स्वभाव सम्पन्न होने का स्मरण करता है । 

“आचार्य यास्क ने देव शब्द की निरुक्ति दा, दयुत्‌, दीप और दिवु इन धातुओं 
से की है। इसके अनुसार ज्ञान, प्रकाश, शान्ति, आनन्द तथा सुख देने वाली सब 
वस्तुओं को देव के नाम से कहा जा सकता है। यजुर्वेद में अग्नि, वायु, सूर्य, चन्द्र, बसु, 


गा णाँए गा 4 लिए 008 |क्षट् गजा॥5, ४6 ३ १68४० 80596 
ए॥050णगंटाए7ह ण०ण08 एए प्राढभ-ए८०८००]४ ॥ 80096 9५758 35 & 
कशाततद वर णाएड ][०णा6ए शब्रतंठ ग0ा जाग्रा।एडट ए0ए- 
ताला (0 5च्शशाओाए. छ05099, ग्राएएशा (6 83265 ०0 


]ए्रध्षांडां० 90ए97संञ्ा, 07000 ंञा 0 पणांगा 
(५९7८ 32९, ०. 378) 


द्द्द वैदों में मानववाद 


रुद्र, आदित्य इन्द्र इत्यादि को देव के नाम से पुकारा गया है। देव शब्द का प्रयोग 
सत्यविद्या का प्रकाश करने वाले सत्यनिष्ठ विद्वानों के लिए भी होता है, क्योंकि वे 
ज्ञान का दान करते हैं और वस्तुओं के यथार्थ स्वरूप को दीपित (प्रकाशित) करते 
हैं । 'दिवु क्रीडाविजिगोषा व्यवहार-दयुतिस्तुतिमोदमदस्वप्नकान्तिगतिष्‌” इस धातु 
से जब देव शब्द बनाया जाता है तो उसका प्रयोग जीतने की इच्छा रखने वाले 
व्यक्तियों--विशेषतः वीर क्षत्रियों, परमेश्वर की स्घुति करने वाले तथा पदार्थों का 
यथार्थ रूप से वर्णन करने वाले विद्वानों (विशेषतः ऋत्विजों), ज्ञान देकर भनुष्वों 
को आनन्दित करने वाले सच्चे ब्राह्मणों या प्रकाशक सूर्य, चन्द्र, अग्नि विद्युदादि 
वस्तुओं और कहीं-कहीं सत्य व्यवहार करने वाले वैश्यों के लिए भी हो जाता है, 
इसके स्पष्ट प्रमाण वेदों के अतिरिक्‍त ब्राह्मण ग्रन्थों में:भी पाये जाते हैं।”' है 
अतः स्वामी दयानन्द और योगिराज अरविन्द आदि भारतीय मनीषियों ने वेद ' 
में बहुदेवतावाद एवं उपास्य श्रेष्ठतावाद का प्रबल खण्डन किया है।' अनेक निष्पक्ष 
पाश्चात्य विद्वानों ने भी वैदिक दर्शन में एकेश्वरवाद का स्पष्ट प्रतिपादन किया है।* ः 
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क्या यह जगत्‌ मिथ्या है ? 


वेदिक दर्शन इस प्रत्यक्ष दृश्यमान्‌ जगत्‌ को ब्रह्म की छाया या माया अथवा 
भ्रम नहीं मानता । इस दर्शन में तो प्रकृति भी विश्वात्मा और जीवात्मा की भांति 
अनादि एवं अनन्त है। इसमें उत्पन्न होने वाले जीवों की भी पारमाथिक सत्ता है। 

“जो दर्शन परमेश्वर को सब विश्व में सम्पुणतया ओतप्रोत और व्यापक मानते हैं, 
वे विश्व को दुःखदायी नहीं मान सकते। इसी तरह जो मानते हैं कि यह विश्व 
परमेश्वर का स्वरूप है, जैसां सोने के स्वरूप में आभूषण होता है, वे भी विश्व को 
दुखदायी नहीं मान-सकते । हमने इससे पूर्व बताया है कि “एक ही ब्रह्म सत्‌ है और 
ज्ञानी लोग उसी सत्‌ को अग्नि, जल, सूर्य, वायु आदि कहते और वैसा वर्णन करते 
50 विव्वचा से यह सिंद्ध है कि यह सम्पूर्ण विश्व ब्रह्म का ही रूप है। और 

“ब्रह्म तो सच्चिदानन्द स्वरूप ही है, तो यह विश्व भी 'सत्‌', 'चित्‌' और 'आननन्‍्द' स्व- 
रूप है-। अतः यह विश्व दुःखरूप:का मिथ्या केवल भ्रांति नहीं हो सकता । 

#ईशवर का बीज या वीय॑ प्रकृति गें आ गया और इससे सब विश्व उत्पन्त हुआ 
है। बलवान्‌ पुरुष के वीय से बलवान्‌ पुत्र होता है, अच्छे आंम की गुठली से अच्छा 
24 वृक्ष होता है। परमेश्वर सब प्रकार से शुभ गुणों की पराकाष्ठा है। 

उसके वीर्य से बना हुआ यह विश्व उत्तम से उत्तम ही है। परमेश्वर का 

“सीर्य खेग से दृषित है, ऐसा कोई तहीं कह सकता। इस लिए परमेश्वर का वीर्य 
4लिदोप है, ऐसा ही सब कहेंगे +फ्रि ऐसे उत्तम वीर्य से दुःखमय संसार कैसे हुआ? 
ऐंसा,,मानना ही असंभव है। जो ईश्वर को नहीं मानते वे ही विश्व को दुःखदायी 
मानते हैं । “ईश्वर के वीर्य से सृष्टि की उत्पत्ति मानने वाले कदापि सृष्टि को सदोष 
नहीं फृह सकते । वैसे देखा जाये तो इस विश्व में दोष है ही नहीं | देखिये भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण क्या कहते हैं : 

“मम योनिम्मंहद्ब्रह्म तस्मिन्‌ गर्भे दधाम्यहम्‌ । 

संभव: सर्वभूतानां ततो भवति भारत॥। 
हे ““अहं बीजप्रद: पिता” (भ० गी० १४३-४) । 
“प्रकृति के गर्भ में मैं अपना बीज' रखता हूं, उससे सब भूतों की उत्पत्ति होती 

'है।"“'मैं वीज देने वाला पिता हूं।” 

«परमेश्वर सारे विश्व का बीज देने वाला पिता है। परमेश्वर के बीज का 
विस्तार होकर यह सब विश्व बना है । अतः कहा है कि-- 


पूर्णमद: पूर्णमिदं पूर्णात्‌ पूर्णमुदच्यते | (ऐ० ब्रा०) 


“वह ब्रह्म पूर्ण है, यह विश्व भी पूर्ण ही है, क्योंकि पूर्ण ब्रह्म से पूर्ण विश्व 
उत्पन्त हो सकता है ।' पूर्ण परब्रह्म से अपूर्ण दुःखदायी पदार्थ कैसे उत्पन्न होगा ? 
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अतः विश्व को दुःखपूर्ण कहने वाला बुद्ध मत सर्वथा अवैदिक, अनुभव-शून्य फलतः 
तत्काल त्पाज्य है। इस सृष्टि में पृथ्वी, आप, तेज, वायु, आकाश, सूर्य, चन्द्र, तारा- 
गण आदि पदार्थ हैं। ये स्वयं आकर किसी को कष्ट देते हैं ऐसा कदापि नहीं होता। 
नियमों के प्रतिकूल बरताव मनुष्य करता है, इसलिए मनुष्य दुःखी होता है। अतः 
वह मानव का दोष है, उस विश्व का दोष नहीं | जलेबी अधिक खाने से अजीर्ण हुआ 
तो वह जलेबी का दोष नहीं, परन्तु उसे खाने वाले का दोष है। यही अनुभव सरव्वेत्र 
ही 

बीज से वृक्ष होता है। आम के बीज से आम का वृक्ष हुआ है। जो शक्तियां 
बीज में गुप्त थीं वे ही शक्तियां वृक्ष में प्रकट हुई हैं । बाहर से कुछ भी वहाँ आया 
नहीं है । बीज में शाखा, प्रशाखाएं, पत्ते, फूल, फल आदि सब अंश रूप से था,.वही 


वृक्ष में प्रकट हुआ है । इसलिए वृक्ष की सेवा करनी चाहिए और लाभ उठाना 


चाहिए। ऐसा त करता हुआ यदि उद्यान का स्वामी उस आम्र वृक्ष को दुःखदायी, 
नश्वर, कष्टदायी मानकर बीज को ही प्राप्त करने के लिए नीचे की भूमि खोदने 
लगेगा, तो वह आदमी पागल बता है--ऐसा ही सब सुज्ञ विद्वान मानेंगे। इसका 
कारण यही है कि जो बीज में था वह तो बीज में गुप्त था, वही वृक्ष में प्रकट हुआ 
है, वीज तो अब रहा भी नहीं । बीज ही वृक्षाकार हुआ है इसलिए वृक्ष की सब 
प्रकार से सेवा करनी चाहिए । इसी से सब प्रकार का लाभ है । वृक्ष की सेवा न 
करते हुए जो बीज का ध्यान करेगा और वृक्ष को हीन- दीन गौण समझ कर दूर 
करेगा, उसे बीज तो मिलेगा नहीं, परन्तु वृक्ष भी उसकी उपेक्षा के कारण नष्ठ हो 
जायेगा।' ४ 
“यही दृष्टि यहां लगाइये | परमेश्वर का बीज प्रकृति में रखा गया; जिसका 
यह संसार वृक्ष हुआ है। परमेश्वर के बीज में जो अनेकविध शक्तियां थीं, वे.सब 
शक्तियां यहां नाना पदार्थों के रूपों से प्रकट हुई हैं। परमेश्वर की सम्पूर्ण शक्तियां 
आनन्द देने वाली हैं, इस कारण विश्व के पदार्थ आनन्द देने वाले ही हैं। यह विश्व 
दुःखमय है, यह विचार ही असत्य है। क्योंकि ब्रह्मबीज में कोई ऐसा दोष नहीं कि 
जिस का रण यह सृष्टि दुःखदायिनी बन जाये । ब्रह्म में जो गुप्त शक्ति थी वही वहां 
प्रकट हुई है । इसलिए शुद्ध ब्रह्म की अपेक्षा विश्व ही अधिक लाभदायक है ! जिस 
तरह बीज की अपेक्षा से वृक्ष लाभदायक है, वैसा ही ब्रह्म की अपेक्षा से विश्व- 
सृष्टि अधिक लाभदायिनी और अधिक सहायिका है. बुद्ध मत से भ्रान्त हुए मनुष्य 
अज्ञान से वेष्टित हो जाने के कारण इस विश्व को तुल्छ और गौण मानते हैं और 
अप्राप्य ब्रह्म के पीछे पड़ते हैं । परमेश्वर स्वयं अतुल दया से विश्व रूप बना है, इस- 
लिए कि उस विश्व के लोग अपना अधिक से अधिक लाभ प्राप्त कर आनन्द-प्रसन्‍त 
बनें | यह ईश्वर की दया है।' 

“इसलिए यह सब विश्व-सृष्टि या जगत्‌ श्रम नहीं है, मिथ्या नहीं है, मनः- 


गो 


वैदिक दर्शन एव मानववाद ७१ 


कल्पित नहीं है, मृग जलवत्‌ आभास मात्र नहीं है, परन्तु सुबर्ण के आशभृषणों 
के समान वह ब्रह्म का ही प्रत्यक्ष रूप है। ब्रह्म का स्वभाव ही विश्वाकार हो कर 
विराजना है। अपने अन्दर की गुप्त शक्तियां विकसित करना यह ब्रह्म का स्वभाव 
ही है। उसका स्वभाव होने के कारण उससे वह स्वभाव दूर नहीं हो सकता | परम 
कारुणिक परमात्मा ने इस विश्व में भरपूर आनन्द फैलाने के लिए विश्व रूप में 
स्वयं आत्मार्पण किया है। यही परमेश्वर का सर्वमेध् यज्ञ है। विश्व की तिर्मात्री 
यह परमात्मा की अपार दया है, वह उसका अपार आनन्द है। जैसा परमात्मा ने 
यह आत्मयज्ञ किया है, वैसा ही विश्व-कल्याण का कार्य बढ़ाने के लिए विश्व-सेवा 
के लिए अपने आप को समर्पित करना चाहिए, यह मानव की उन्नति का मार्ग है।”* 

ऋग्वेद में प्रकृति, जीवात्मा और परमात्मा के परस्पर सम्बन्ध को एक मनोहर 
दृष्टान्त द्वारा समझाया गया है। वहां कहा गया है कि नित्य प्रकृति रूपी वृक्ष पर 
आत्मा और परमात्मा नामक दो पक्षी बैठे हैं जो नित्यता की दृष्टि से समान परस्पर 
मित्र हैं, उतमें से एक जीव तो अपने कर्मानुसार मधुर या कट फलों का भोग करता 


. है और दूसरा अर्थात्‌ परमात्मा भोग न करता हुआ केवल साक्षी बतकर उसे देखता 


रहता है।' 


वैदिक कर्म सिद्धान्त 
. उर्प्युक्त “द्वा सुपर्णा” इत्यादि मन्त्र में आत्मा के कर्मानुसार फल भोगने का 


- भी स्पष्ट विधान है | सारे जीव इस जगत्‌ में पाप व पुण्य काये को करके उनके फलों 
, को भोगते हैं और ईश्वर एक न्यायाधीश के समान न्यायपूबक पाप-पुण्यों को देखता 
* हुआ तदनुरूप कटु या मधुर फल प्रदान करता है। वैदिक दर्शन के अनुसार मनुष्य को 


अपने कर्मों का फल भोगना हीं पड़ता है ।' वेद में कहा है कि मनुष्य जैसा पकाता 
है वह पकाने वाले को वैसा ही प्राप्त होता है । अर्थात्‌ मनुष्य जैसा करता है वैसा 
भरता हैं। अथर्ववेद में यह प्रतिपादित किया गया है कि जीवात्मा पाप-युण्य कर्मों 
का कर्ता होने से पाप-पुण्य कर्मों के अनुसार शरीर प्राप्त करता है। ऋग्वेद के एक 
मन्त्र में कहा गया है कि “ज्ञानमय परमात्मा (अग्नि) प्रभूत अमृत व मोक्ष धाम को 


१. सातवलेकर ; 'क्या यह सम्पूर्ण विश्व मिथ्या है ? पृ० ३, १३-१५ 
, हवा सुपर्णा सयुजा सखाया समात॑ वृक्ष परि षस्वजाते । 
तयोरन्य: पिप्पलं स्वाद्त्यनइनन्नन्‍्यों अभि चाकज्ञीति ॥ 
--(ऋग्‌० १॥१६४॥२० ) 
३. अवधश्यमेव भोक्तव्यं कंतं कर्म शुभाशभम्‌ । 
४. आ यो धर्माणि प्रथम: ससाद ततो वपूंषि क़ृणुदे पुरूणि । 
धास्युर्योर्नि प्रथम आ विवेशा यो वाचसनुदितां चिकेत । -(प्रथवें० ५१२) 
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देने के लिए स्वामी हुआ है अर्थात्‌ देने को उच्चत है। वह सूपृष्टि व सुसमृद्धि करने 
वाले सांसारिक धन देने को भी उद्यत है| कित्तु हे प्रतापी परमात्मत | हम अवीर 
अर्थात्‌ आत्म-बल रहित तेरे पास पहुंच नहीं पाते तथा रूप रहित हुए अर्थात्‌ पाप- 
कालिमा से छूटे हुए मुख वाले (अप्सवः) उक्त धन लेने को तेरे पास नहीं पहुंच 
सकते तथा समर्पण भाव रहित हुए भी हम उक्त धन को लेने को तेरे पास नहीं 
पहुंच सकते। 

वस्तुतः कार्य-का रण का नियम भौतिक जगत्‌ का एक अटल नियम है--कारण 
उपस्थित होगा, तो कार्य होकर रहेगा। दो साल का एक सुन्दर वच्चा पाला पड़ते 
हुए नंगा बाहर रह गया तो उसे सर्दी लग ही जायेगी। सर्दी इस बात की परवाह 


नहीं करेगी कि बच्चा छोटा सा है, सुन्दर है, माता-पिता की भूल से बाहर रह ). 


गया है, उसका अपना कोई दोष नहीं है। कुछ नहीं, किसी बात की रियायँत नहीं; 
कारण उपस्थित हुआ है, कार्य होगा--अवश्य होगा। यह निर्देय-निर्मेम कार्य-ऋरण' 


का तियम विश्व का संचालन कर रहा है । “क्योंकि 'कर्म' का सिद्धान्त कार्य- ; , 


कारण का ही सिद्धान्त है, इसलिए कर्म में भी कार्य-कारण की दोनों बातें--'अंवह्य॑- 
भाविता' तथा 'चक्रपन' पायी जाती हैं। प्रत्येक कर्म का फूल अवश्य भोगना पड़ता 
है--यह अवश्यंभाविता है, प्रत्येक कर्म का फल, फल नजरह कर, स्वयं कस 
बन जाता हैं ऐसा कर्म जिसका फिर आगे फेल मिलता है--यह 'चक्र' है ।” 
कार्य-कारण के नियम और कर्म-फल के सिद्धांत्त में एक मूलभूत अन्तर शी हैं। 
कार्य-कारण का नियम पूर्ण रूप से भौतिक जगत्‌ का नियम है जबकि कर्म का 


नियम आध्यात्मिक जगत्‌ का नियम है। “कार्य-कारण' प्रकृति का नियम: हैं और ७ 


प्रकृति का स्वभाव ही 'कार्य-कारण' के अटल नियम में जकड़े रहने का है जवंकि 
इसके विपरीत आत्म-तत्त्व का स्वभाव वन्धन से निकलने का है। आत्मा स्वतन्‍्त्र 
है और कर्म-फल की श्रृंखलाओं को काट देने के लिए उद्यत रहता है। कर्म-फल के 
सिद्धान्त मात्र कार्य-कारण' के नियम के रूप में देखने से व्यक्ति अपने को स्वतन्त्र 
कर्म करने में असमर्थ पाकर सब कुछ दैव या प्रारब्ध के भरोसे छोड़ देता है, किन्तु 
वैदिक दर्शन के अनुसार मनुष्य आत्म-तत्त्व के ज्ञान से कर्मों के चक्कर से मुक्त भी 
हो सकता है। के 
“असली संमस्या, पारमाथिक नहीं, लौकिक समस्या, वह समस्या जिसका . 

व्यावहारिक रूप में हम सबको सामना करना पड़ता है, यह है कि हम जो सामाजिक 
कर्म करते हैं--किसी को मार दिया, किसी को लूट लिया, किसी की स्त्री को भगा 
लिया--ये हमारे हाथ की वातें हैं या ये टल ही नहीं सकतीं ? समस्या के इस 


१. सत्यक्षत सिद्धान्तालंकार : “वैदिक संस्कृति के मल तत्व”, प० ६२ 
९, वही, पृ० ६३ 
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बिन्दु पर पहुंचने पर वैदिक संस्कृति का कहना था कि 'कर्म' कार्य-क्रारण के नियम 
की तरह एक अन्धा नियम नहीं है। यह ईट-पत्थर का, अचेतन का निग्रम नहीं, 


चेतन का नियम है | दीवार पर ईट फेंकी जाग्रेगी तो वह अवश्य दीवार से टक- 
|॒ रायेगी; किसी मनुष्य पर फेंकी जायेगी तो वह एक ही स्थान पर खड़ा रह कर चोट 
॥ भी खा सकता है, एक तरफ को हृट कर चोट से वच भी सकता है। खड़ा रहकर 


दीवार की तरह व्यवहार करेगा तो अचेत्तन की तरह व्यवहार करेगा, एक तरफ को 
हट जावेगा तो चेतन की तरह व्यवहार करेगा--खड़ा रहेगा तो “अवश्यंभाविता' 
और 'चक्क' में फंस जायेग, हट जायेगा तो इन दोनों में से निकल जायेगा। 


हर $ काम, क्रोध, मद, लोभ, मोह आदि मन के आवेगों के वश में पड़ने से ही कर्मे- 
5 / &फल का चक्र परावतंन प्रारम्भ होता है। और इन्हें अपते वश में कर लेते से कमें- 
ज # चक्र भ्ग्त हो जाता है | बैदिक दर्शन के अनुसार आत्मा के विकास की एक अवस्था 
5 - तो यह है जिसमें जीव इन मनोवेगों से वचकर निकल ही नहीं सकते और निरन्तर 


७ कई, इनके घात-प्रतिघातों में थपेड़े खाते रहते हैं। आत्मा की यह अवस्था 'भोग-योनि' 

कहलाती है | इसमें कामादि मनोवेगों द्वारा प्रेरित कार्य अवश्यंभावी हैं । पशु-योनि 

है भोग-योति है। इसके विपरीत मनुष्य-जन्म कर्म-योनि है। मनुष्य की इस कर्म-योनि 

५ आदी हमारे हाय मेंदश्रह शस्त्र आ जाता है जिससे हम कर्म के बन्धनों को, अर्थात्‌ 

्न्क्ा 'अवश्यंभाविता' और “चंक्र' को काट सकते हैं, परन्तु हम इसका लाभ 

**उठाते हैं या नहीं यह दूसरी वात है। मनुष्य-जन्म कर्म-भूमि है। इसे एक जन्म में 

६ ईतला सामथ्यं है कि हम पिछले सभी जन्मों से संचित कर्मों को इस जन्म के 'क्रिय- 

:« « माण कर्म से काट सकते हैं.। “वंदिक संस्कृति के सभी शास्त्र एक स्वर होकर, एक 

ही पुकार से मनुष्य को जगा रहे हैं--“उत्तिष्ठत जाप्रत प्राप्य वरान्‌ निबोधत-- 

' 'डठो, जागो, ज्ञानी पुरुष के चरणों में जाकर आत्मतत्व को पहचानो--क्योंकि जिस 

घुमरघोरी में हम पड़े हैं, उसमें से मनुष्य-जत्म में ही निकला जा सकता है और 
दूसरे किसी जन्म में नहीं । 


वेदिक दर्शन का प्रश्म लक्ष्य : मोक्ष अथवा ब्रह्म-साक्षात्कार 


हि « वैदिक दर्शन में मानव जीवन का परम लक्ष्य मोक्ष माना गया है। मुक्ति वह 
अवस्था है जिसमें मनुष्य सव वासनाओं को त्यागकर पूर्णकाम हो जाता है और 

हि सब प्रकार के कष्ट-क्लेशों से दूर विशुद्ध, दिव्य आनन्द के महासमुद्र में हिलोरे लेने 
लगता है। परमपिता परमेश्वर मुक्त स्वभाव हैं, उतकी ज्ञान-बल-क्रिया स्वाभा- 

' विक हैं। प्रभु निविकार हैं, एकरस एवं आनन्दस्वरूप हैं । इसके विपरीत मनुष्य की 


१. सत्यब्त सिद्धान्तालंकार : वैदिक संस्कृति के मूल तत्व”, पू० ८० 
२. वही, पृ० ८२-९४ 


एड बेदों में मानववाद 


मुक्ति परिश्रम-साध्य है, स्वभाव-सिद्ध नहीं। मनुष्य यज्ञ, योग एवं उपासना आदि 
के द्वारा जितना-जितना परमात्मा के समीप होता जाता है, उतना ही अधिक आनन्द 
का अनुभव करता है। मुक्ति की दशा में जीवात्मा-परमात्मा का अत्यन्त सामीष्य 
होता है । अतः मोक्ष, मुक्ति या अपवर्ग को ब्रह्म-साक्षात्कार अथवा ब्रह्म-प्राप्ति भी 
कहा गया है। वेद में कहा गया है, “जिसमें सुकर्मंचारी लोग ज्ञान से अमृत के प्रसाद 
को निरन्तर प्राप्त करने की घोषणा करते हैं, वह समस्त संसार का स्वामी और 
रक्षक अपने ज्ञान में रमने वाला मुझ परिपक्व अर्थात्‌ यम-नियम से पके हुए आत्मा 
में प्रविष्ट है अर्थात्‌ मुझे उसका साक्षात्कार होता है। इस मुक्ति-सुख का भोग 
इन्द्रियों हरा नहीं होता । आत्मा अपनी शक्तियों से परमात्मा के सहारे उस परम 
आनन्द का भोग करता है ।” “अविताशी, परम रक्षक जिस परमात्म देव में सब 


जड़ और चेतन देव निवास करते हैं, वेद की ऋचाएं उसी का बखान करती हैं। जिसने हि 


उसे नहीं जाना वह वेद की क्रचाओं से क्‍या करेगा ? जो उसे जानते हैं, वे <ही' 
आनन्दपूर्वक रहते हैं | “वह परमात्म देव कामनाओं से रहित है, धीर है,अमृत है, 
स्वयंभू है, आनन्द से तृप्त है, उसमें कहीं से भी कोई कमी नहीं है, उसे जान लेने 
वाला मृत्यु से नहीं डरता , वह सर्वव्यापक है, धीर है, अजर है और युवा है ।”"* 
“मैंने इस परमात्म देव रूप पुरुष को जान लिया है जो महान्‌ है, सूर्य जैसा तेजस्वी 
है और अन्धकार से परे है। उसी को जातकर मनुष्य मृत्यु को जीत सकता है। 
अमरता की ओर जाने का और कोई दूसरा मार्ग नहीं है।* 

“मृत्यु के समय प्राण अमर वाबुमें मिल जायेगा, शरीर राख में मिल जायेगा, 
है कर्मशील जीवात्मा ! तू ओ३म्‌ का स्मरण कर, शक्ति प्राप्त करने के लिए उसका 
स्मरण कर, अपने किये हुए का स्मरण कर |” “वह उस (प्रसाद) को प्राप्त-न 


१. यत्रा सुपर्णा अमृतस्य भागमनिसेष॑ विदयाभिस्व॒रन्ति । 
इनो विश्वस्य भुवतस्य गोपाः स मा धीर: पाकमत्रा विवेश | 
-(ऋग्‌० ११६४२१) 
२. ऋचों अक्षरे परसे व्योमन्‌ यस्मसिन्‌ देवर अधि विश्वे निषेदुः । 
यस्तन्त वेद किमृचा करिष्पति य इत्तद्विदुस्त इ मे समासते ॥ 
£-(ऋग्‌० ११६४३ ६) 
३. अकामों धीरो अमृत: स्त्रयंघ्र रसेत तृप्तो न कुतश्चनोन: । 
तमेव विद्वान न बिभाष मृत्योरात्मानं धीरमज़रं युवानम्‌ । 
--(अथवे ० १०।८।४४) 
४. बेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यवर्ण तमतः परस्तात्‌ । 
तमेब विदित्वा5तिमृत्युमेति नान्यः पन्‍्था विद्यतेष्यताय। . --(यजु० ३१।१८) 
५- वायुरतिलममृतमथेदं भस्मान्तं शरीरम्‌ । 
ओरभ्‌ कतो समर | क्लिबे समर । कृतं समर । --यजु० ४०१५) 


क >म 


श्र 
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करेगा जो उस (जगतूपिता) को नहीं जानता । 

मुक्ति का साधन ब्रह्म साक्षात्कार है। यह साक्षात्कार मनुष्य की बाह्य इन्द्रियों 
द्वारा नहीं किया जा सकता। वह तो अन्तःकरण में आत्मा की एकाग्रता द्वारा किया 
जाता है। परमात्म-दर्शन सदृविचार, सतत व्यवहार और श्रद्धा से ही सम्भव है 
व्यक्ति परोक्ष तथा प्रत्यक्ष दुष्कृतों से हटकर ही मोक्ष-भागी बनता है।' इसी प्रकार 
अहिंसा आदि धर्माचरण तथा योगाभ्यास, ध्यात, उपासना भी मोक्ष के आवश्यक 
साधन हैं ।* 

मुख्य प्रश्न यह है कि यदि मृत्यु से जीवन का अन्त हो जाता है और मनुष्य से 


. सम्बन्ध रखने वाली सब बातें भी समाप्त हो जाती है तो फिर जीने के लिए इतना 


प्रयास क्यों ? जन्म के कुछ क्षणों के उपरान्त मर जाने वाले शिशु की कल्पना 
कीजिये । यह क्षण भर का जीवन यदि उसका एकमात्र जीवन हो तो उसके जन्म का 
प्रयोजन ही क्या था । आत्मा की नित्यता, उसकी आध्यात्मिक सत्ता एवं कर्मानुसार 
पुनर्जन्म आदि आवागमन के सिद्धान्तों को स्वीकार न करने वाले दर्शनों के पास इस 
समस्या का कोई हल सम्भव नहीं । वैदिक दर्शन स्थूल शरीर के अवसान के साथ 
आत्मा का भी अन्त नहीं मानता और न ही वह इस बात को मात्तता है कि मृत्यु के 
बाद आत्मा दोजख या नरक की आग में जलता रहता है। वैदिक तत्त्व-ज्ञान के अनु- 
सार जीवात्मा अनश्वर और नित्य होता है। इस आत्मा के अनन्त नित्यत्व को स्वी- 
कार करने से हमारा वर्तमान जीवन विविध जन्मों की लम्बी श्यृंखला में कड़ी का 
काम करता है । ये विविध जन्म पड़ाव स्वरूप हैं जिनमें आत्मा की बीज शक्तियों का 
विकास हुआ करता है। आत्मा का सर्वागीण विकास एक जीवन में नहीं हो सकता, 
इस जीवन में असफल रहने पर दूसरे में यत्न हो सकता है। मोक्ष की सिद्धि शनेः- 
शनेः होती है। साधारणतः मनुष्य भौतिक विषयों में अत्यधिक निमग्न होकर अपने 
स्वरूप को भूल बैठता है और स्वयं को केवल खाने-पीने और मौज उड़ाने की सत्ता 
मान बैठता है। इन भौतिक प्रपंचों व प्रकृति के कारागार से छूटे बिना ब्रह्म- 
साक्षात्कार व मोक्ष का अक्षय आनन्द प्राप्त करना असंभव है। किन्तु इस भौतिक 
शरीर का निर्वाह अनेकानेक भौतिक आवश्यकताओं के बिना संभव ही नहीं, अतः 
बैदिक दर्शन में यह सिद्धान्त प्रतिपादित किया गया है कि मनुष्य को भौतिक प्रपंच 
से लेश मात्र भी डरने की आवश्यकता नहीं। आवश्यकता केवल इस बात को है 


तन्नोन्नशच्यः पितरं न बेद । --(ऋग्‌० १।१६४॥२२) 
ऋतवाकेन सत्येन श्रद्धया तपसा सुतः। --(ऋग्‌० ६११३२) 
स्वामी ब्रह्ममुनि : 'वेदिक वन्दन', पृ० ११६ पर (ऋग्‌० १०।७) की व्याख्या । 
वही, पू० ४२० पर 


सुक्ृतस्य लोक धर्मेस्य व्रतेन तपसा । --(अथवर्व० ४११६) 
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७६ वेदों में मानववाद 
कि व्यक्ति उन सांसारिक भोगों एवं पदार्थों में लिप्त होकर ही न रह जाये | इस 
संसार को वह अपना साध्य नहीं, अपितु मुक्ति मार्ग के बीच का एक पड़ाव समझे 
तथा इस प्रकार निलिप्त भाव से सांसारिक भोगों का उपभोग करते हुए भी सदा 
प्रभु के ध्यान एवं उपासना में लीन रहे । इस प्रकार वैदिक दर्शन सांसारिक उन्नति 
एवं मोक्ष-प्राप्ति में कोई विरोध नहीं मानता, प्रत्युत जीवन में इन दोनों के सन्तु- 
लित समन्वय का ही उपदेश देता है। मनुष्य तब परमपिता परमेश्वर से वेद के 
शब्दों में यह प्रार्थना करने लगता है कि हे अमृतस्वरूप प्रभों ! जहां क्रामना का 


कामनापन दब जाता है, जहां आत्माभिस्थिति की पराकाष्ठा है, और जहां सर्व- 


तन्त्र-स्वतन्त्र आत्मतृप्ति है वहां हे अमृतमय प्रभो ! मुझे अमर बना। इन्द्रियपति , क्री - 
संयमी आत्मा के लिए सब ओर इस सुख का प्रवाह हो ।' के हट द 


४ 


१. यत्र काम्ता निकामाइच यत्र अध्तस्य विष्टपस्‌ । 
स्वधा च यत्र तृप्तिश्च तन्न माममुतं कृधीन्द्वायेन्दों परि सूव ॥ 
--(ऋग्‌० ६॥११३॥१०) 


$- 


के 


| 


तीसरा अध्टयाय 


च्न्ब ;. ख 
वंदिक धर्म और मानववाद 


5 है ई वैदिक दर्शन के प्रसंग में हमने देखा कि सम्पूर्ण वैदिक दर्शन के केन्द्रीभूत विषय 


हैँ--परमात्मा, आत्मा, प्रकृति, ऋत एवं सत्य । यह सहज प्रतीत होता है कि 
क्षेण-क्षण परिवर्ततशील जगत्‌ के मूल में कोई ध्रुवतत्व अवश्य है। यह प्रत्यक्ष 


* दुषयमान्‌ ब्रह्माण्ड भौतिक पदार्थों से, सम्पूर्ण भौतिक प्रपंच प्राणिसमुृह से और 
“फिर जड़-चेतत रूप उभयविध सुष्टि किसी परात्पर सूत्र से परस्पर आबद्ध है। चमे- 


एवं तर्कादि से अगोचरं; नानाभावों में ओतप्रोत' सर्वान्तर्यामी सूत्र--सूत्रस्य 
--का आपर्ष चक्षुओं नें अन्तश्य्ुत्यक्ष द्वारा दर्शन प्राप्त किया। मनुष्य के सम्मुख 
संष्टि का जो अनन्त विस्तार हैंलखह उसी सच्चिदानन्द-स्वरूप, निराकार, निविकार, 


“सन्नेशक्तिमान्‌, सर्वाधा र, सर्वेश्वर, सर्वव्यापक, सर्वान्तर्यामी विश्वात्मा की कृति है। 


सुब्टिकर्त्ा परमात्मा की यह जड़-चेतन सृष्टि उसकी माया या छाया नहीं, प्रत्युत 


-४ इस, सुंष्टि के मूल में उसके कुछ शाश्वत एवं अटल सिद्धान्त कार्य कर रहे हैं। यह 
*. संष्टि कोई आकस्मिक घटना नहीं है, वरन्‌ इसके पीछे कोई निश्चित योजना कार्य 


कर रही है। परमात्मा के इन ध्रव सत्य नियमों की ही वैदिक ऋषियों ने 'ऋत' के 
रूप में उपासना की । इसी “ऋत' की मानव के आध्यात्मिक और नैतिक क्षेत्र में 
'सत्य' के रूप में प्रतिष्ठा की गयी । 

यह है वैदिक दर्शत का निचोड़ और इसी तोंव पर वेदिक धर्म का प्रासाद 
प्रतिष्ठित है ; सृष्टि के कारणभूत तीन तत्वों--विश्वात्मा, जीवात्मा और प्रकृति 
--का सम्यग विज्ञान प्राप्त कर, परमात्मा की अटल-शाश्वत व्यवस्था “ऋत' के 
अधीन सत्यशील और ब्रतपरायण होकर शुभ कर्मों को करते हुए पूर्ण वैभवशाली 
जीवन व्यतीत करना, उस सर्वान्तर्यामी परमसत्ता परमपिता परमेश्वर की उपासना 
एवं अन्तर्दशन करता, तथा सब प्राणियों में आत्मतत्व के दर्शन द्वारा समदृष्टि बन- 
कर प्राणिमात्र का उपकार करना एवं अपनी, समाज की, राष्ट्र की तथा समस्त 
मानवता की शारीरिक, मानसिक व आत्मिक उन्नति करना । 


छ्८ बैदों में मानववाद 


यज्ञ 

“यज्ञों का कमंकाण्ड वेदका लीन धार्मिक जीवन का एक विशेष अंग था। समस्त 
वैदिक साहित्य के संकलन का मूल उद्देश्य यज्ञों का कर्मकाण्ड ही है। वैदिक आर्य 
यज्ञों से बहुत प्रेम करते थे; वे दैनिक, पाक्षिक, मासिक, चातुर्मासिक, वाधिक आदि 
यज्ञ किया करते थे । इस प्रकार वैदिक आयोाँ का जीवन यज्ञमय था, और यज्ञों का 
सम्पादित किया जाता आवश्यकीय था। प्रत्येक वैदिक आये के लिए यह्‌ आवश्यक 
था कि वह आहिंताग्नि बने और मृत्युपर्यन्त प्रतिदिन अपनी पत्नी के साथ यज्ञार्ति 
में हुवि आदि प्रदात करे। जातकर्म, उपनयन, समावतैन, विवाह आदि संस्कारु इस 
यज्ञाग्नि में किये जाते थे । इसे गृह्माग्ति आवसाध्याग्नि या स्मार्ताग्नि कहा जाता 


था। 


अग्न्याधान 

“विवाह के पश्चात्‌ गृहस्थ को श्रोताग्नि प्रज्ज्लित कर उसमें प्रतिदिवस 
आहृतियां प्रदान करनी पड़ती थीं। सर्वप्रथम अग्नि को प्रज्ज्वलित करने की विधि 
को 'अग्न्याधान' या 'अग्न्याधेय' कहते थे। इस कार्य के लिए एक अग्निशाला' का 
निर्माण किया जाता था जिसमें चतुर्भुजाकार वेदी बनायी जाती थी।*_ 

आरयों के दैनिक कत्तंव्यों में पांच यज्ञों अर्थात्‌ ब्ह्मयज्ञ, देवयज्ञ, बलिवेश्वदेवयत्न, 
अतिथियज्ञ तथा पितृयज्ञ की बहुत महत्ता है। ये 'पंचमहायज्ञ के नाम से प्रसिद्ध 
हैं। मनु का कथन है कि यथासंभव इन पांच महायज्ञों के अनुष्ठान में प्रमाद नहीं 
करना चाहिए काव्य के क्षेत्र में पुनदक्ति दोष माना जाता है, किन्तु कर्मकाएड में 
वही गुण है। एक ही मन्त्र को हजार बार जपने से उसकी भावना हृदय में गहरी हो 
जाती है और अन्ततः बद्धमूल हो जाती है। अब प्रश्न होता है कि वहां कौत-सी 
भावना है जिसकी कर्मकाण्ड में पुनरावृत्ति की गयी है; सो वह है त्याग की भावना 
व निष्काम कम भावना । इसी एक भावना की समस्त यज्ञों में नाना प्रकार से पुनरा- 
वृत्ति की गयी है। निष्काम-कर्म करने वालों में सबसे बड़ा स्थान परत्रह्म का है। 
उसे अन्त, जल, स्तुति, पूजा किसी भी फल की कामना नहीं और वह कर्म में निरन्तर 
प्रवृत्त रहता है। इस निष्कर्म की भावना को सीखने का सबसे अच्छा उपाय उसी 


की उपासना है । दूसरा उपाय ब्रह्म अर्थात्‌ वेद और तदनुकूल शास्त्रों का स्वाध्याय ., 


है। 'ब्रह्मयज्ञ' वस्तुतः प्रभु की उपासना और वेद के स्वाध्याय का ही नाम है । 
अग्नि, वायु, सूर्य आदि जड़ पदार्थ भी अपने आचरण से निरन्तर निष्काम सेवा, 
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और प्रभु के आज्ञापालन का उपदेश देते हैं । प्रातः: काल देवयज्ञ के पश्चात्‌ वैश्वदेव 
यज्ञ है। वैश्वदेव का अर्थ है वह यज्ञ जिसमें सम्पूर्ण विश्व का देव अंश अर्थात्‌ देने की 
सामथ्यं सामने आ जाये । भोजनशाला में प्रवेश का समय मनुष्य के अभिमान का 
समय है । अतः इस समय वेद मनुष्य से कहलाता है कि मैं जो अन्त खा रहा हूं इसमें 
संसार भर के देवों ने भाग लिया है, इसलिए मैं उनके मिमित्त अन्त निकाल कर एवं 
उनके प्रति नमन कर फिर भोजन खाता हूं । अतिथि को खिलाये बिना अन्त न खाये, 
यह अतिथि-यज्ञ की भावना है। जिसने इस यज्ञ के दैनिक अनुष्ठान से बचपन से ही 


४» यह उत्तम शिक्षा पायी हो, वह मनुष्य कभी स्वार्थी नहीं हो सकता । इसी प्रकार अपने 
£ पिता-माता-आचार्य आदि के प्रति कृतज्ञता की भावना दृढ़ करने तथा ज्ञान-प्राप्ति 
«के लिए पितृयज्ञ किया जाता है। 


इन पांच यज्ञों पर यदि आलोचनात्मक दृष्टि से विचार किया जाये तो स्पष्ट 
होगा कि प्राचीन भारतीय पारिवारिक जीवन में विभिन्‍न तत्वों का सामंजस्य उप- 
स्थित किया गया था । वेदाध्ययन द्वारा बुद्धि तथा आत्मा का विकास, पितृयज्ञ द्वारा 
मृत पितरों की स्मृति का नवीनीकरण, देवयज्ञ द्वारा धामिक प्रवृत्तियों को 
प्रोत्साहन, भूतयज्ञ द्वारा जीव मात्र के प्रति दया का भाव तथा अतिथि-यज्ञ के द्वारा 
आगत व्यक्तियों को खिला-पिलाकर प्रत्येक परिवार अपने जीवन के विभिन्‍न अंगों 
को परिपुष्ट करके विकसित करता था । 


“« इष्टि याग 


“आहिताग्ति गृहस्थ को अन्य श्रौतयाग भी करने पड़ते थे, उनमें से एक 
“इष्टियाग' कहलाता था। इस याग' को प्रत्येक पक्ष में किया जाता था। यह 
पूर्णिमा व अमावस्या के दिन किया जाता था, इसलिए दाशंपौर्णमास” भी कहलाता 
था। इस अवसर पर “अष्टकपाल पुरोडाश' 'एकादशकपाल पुरोडाश' आदि आहु- 
तियां प्रदान की जाती थीं ।”* 


सोम याग 

सोम-याग वैदिक युग के श्रौतयज्ञों में सर्वाधिक महत्वपूर्ण था ऋग्वेद में उसे 
“प्रत्ममित्‌'' (सर्वाधिक प्राचीन) और “यज्ञस्य पुव्ये:" (यज्ञों में सर्वप्रथम) कहा गया 
है। ऋग्वेद के सम्पूर्ण नवम मण्डल में सोम याग का ही वर्णन है। उसके लिए विध्रि्न 
नाम वाले कितने ही ऋत्विगों की आवश्यकता होती थी । उसके लिए बहुत बड़ा 
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स्थान भी आवश्यक होता था । अतएव यह याग ग्र।म के वाहर किसी बड़े स्थान में 
किया जाता था । कभी-कभी यह याग एक दिन में पूर्ण हो जाता था, तव उसे 'एका- 
हिक' कहा जाता था, कभी-कभी वारह दिन तक चलता था जबकि उसे 'अहीन' कहा 
जाता था | कभी-कभी यह याग एक वर्ष या उससे अधिक समय तक भी चलता था तब 
उसे सत्र कहा जाता था। 'अश्विष्दोम' नाम की विधि एक दिन में पुरी की जाती 
थी, किन्तु उसकी तैया री में चार दिन लग जाते थे । 
सोम-याग में सोम के पौधे के रस की आहुति दी जाती थी। सोमरस विधिपूर्वक . . 
निकाला जाता था और दूध, दही या शहद के साथ मिलाया जाता था । सोम का ,/* "८ 
पौधा भूजवत्‌ पर्वत पर उगता था । यज्ञ के लिए उसकी बहुत मांग रहा करती थी | 
यह कदाचित्‌ चमकीला पौधा था एवं रात्रि के समय उसमें से प्रकाश निकलता * 
था । इसलिए उसे 'सुप॒र्णं (सोने के पंख वाला पक्षी) व 'गन्धर्ब' (सूर्य) की उपर्मा 
दी जाती थी । उत्तकी तुलना चन्द्र से भी की गथी है। यज्ञ करने वाले यजमान, 
ऋत्विक्‌ आदि तथा युद्ध करने वाले सैतिक सोमरस का पान करते थे ।* सोमरस 
देवताओं का बहुत ही प्रिय पेय था, विशेषकर इन्द्र तो सर्वदा उसके लिए लालाथित 
रहता था। सोम-याग का मुख्य उद्देश्य इन्द्र-वृत्र युद्ध में इन्द्र को शक्तिशाली बताता 
था तथा क्ृषि-कार्यों के लिए मेघों से ठीक समय पर वर्षा प्राप्त करना था। ढ्रीक 
समय पर वर्षा प्राप्त करने के लिए यह याग कभी-कभी नौ, दस या वारह महीतों . .. 
तक चलता था | जो ऋत्विक्‌ नौ महीने तक उस याग को करते थे वे 'नवग्बत्था. * 
जो दस महीने तक करते थे वे 'दशब्ब' कहलाते थे । ४ 
वेदिक साहित्य में सोम को राजा कहा गया है क्योंकि उसके अन्तगत देवताओं 
ने वृत्र पर विजय पाने में इन्द्र को सहायता प्रदान की थी और लोगों को सुखी तथा 
समूद्धिशाली बताया था । वह न केवल जनता का राजा था, किन्तु देवताओं का भी 
राजा था, क्योंकि उसकी सहायता से देवताओं ने असुरों पर विजय प्राप्त की थी । 
अतएव प्रत्येक वैदिक आर्य सोम की पूजा करता था तथा सोम रस का पान करता 
था, जिससे उसे सौभाग्य व अमरत्व प्राप्त होते । ऋग्वेद में सोम की स्तुति, प्रशंसा 
आदि में कितने ही मन्त्र हैं जिससे सिद्ध होता है कि ऋग्वेद-कालीन आर्यो के जीवन 
में सोम-याग का बहुत महत्व था |” 
यह तो हुआ याज्ञिक कर्मकाण्ड का स्थूल एवं भौतिक रूप । इस कर्मकाण्ड के 
निरन्तर प्रयोग का भी अपना विशिष्ट प्रयोजन है। किन्तु बेंदिक यज्ञ अत्यन्त व्यापक 
अर्थों का वाचक है। 
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जैदिक धर्म और मानववाद प्‌ 


ऋग्वेद के पुरुष सूकत (१०६० ) में यज्ञमय परमात्मा हीं संसार की उत्पत्ति का 
मूल है। उसका इस प्रकार वर्णन है कि सृष्टि का सुजन करते हुए आदि-पुरुष पर- 
जहा ने स्वयं अपनी आहुति देकर संसार की प्रत्येक वस्तु बनायी। ब्रह्माण्ड में 
निरन्तर एक यज्ञ हो रहा है। वह यज्ञ सर्वथा परोपकारार्थ है, अतः यज्ञ का मूल 
त्याग है, जिसके अभाव में यज्ञ के अन्य सभी अंग पंगुु बन जाते हैं। 
सूक्ष्म रीति से वेदोक्त सामाजिक और राष्ट्रीय कत्तेव्य का विचार किया जाये 
तो मालूम हो जायेगा कि यज्ञ शब्द के अन्दर प्रायः सब सामाजिक कर्त्तव्यों का 
अन्तर्भाव हो जाता है। 
अग्नि के अन्दर सामग्री और घृत डालने का नाम ही वेदादि में यज्ञ नहीं हे 
“इसका अत्यन्त व्यापक अर्थ है। भगवद्गीता में यज्ञ की व्याख्या करते हुए श्री कृष्ण 
कैक्ष॑गवान्‌ ने स्पष्ट बताया है कि'** 
ै द्रव्ययज्ञास्तपो यज्ञा योगयज्ञास्तथा5परे। 
स्वाध्यायज्ञानयज्ञाइच यतय: संशितत्रता: ।| ४-२८ 
अर्थात्‌ ब्रतधारी जितेन्द्रिय पुरुषों में से कई द्रव्य-यज्ञ करने वाले होते हैं कई 
शीतोष्णादि इन्द्र सहन रूप तपोयज्ञ का अनुष्ठान करते हैं, कई चित्तवृत्ति संयम रूपी 
योग यज्ञ करते हैं और अन्य कई स्वाध्याय और ज्ञान-यज्ञ का अनुष्ठान करते हैं । कृष्ण 
अगवान्‌ ने गीता में अर्जुन को यह भी उपदेश दिया है कि निःसन्देह अच्छे या बुरे 
जितने भी कर्म किये जाते हैं वे जन्म-मरण के चक्र में आदमी को डालने वाले होते हैं, 
पर यंज्ञ के लिए जो कर्म किया जाता है वह बन्धन में नहीं डालता, अतः तुम यज्ञ के 


/ ... निमित्त से ही सदा कर्म किया करो। 


यज्ञार्थात्करमंणोड्न्यत्र लोको5यं क्मबन्धन: । 
तदर्थ कर्म कौन्तेय मुक्तसंग: समाचर ॥ ३-६ 
इससे स्पष्ट है कि श्री कृष्ण का अभिप्राय केवल प्राकृतिक द्रव्यमय यज्ञ से नहीं 
किन्‍्तु परोपकार के लिए निष्काम भाव से जितने भी शुभ कर्म किये जाते हैं उन 
“उब्चको यहां यज्ञ के नाम से पुकारा गया है। यज्ञ विषय का मुख्यतः प्रतिपादत करने 
वाले यजुर्वेद के प्रथम ही मन्त्र में-- 
“देवों व: सविता प्रापंयतु श्रेष्ठतमाय कर्मणे |” 
ये जो शब्द आये हैं वे स्पष्ट तौर पर इस बात की सूचना देते हैं कि यज्ञ का 
अर्थ श्रेष्ठतम कर्म है। 
ब्राह्मण ग्रन्थों में भी अनेक स्थानों पर प्रत्येक शुभ कम के लिए यज्ञ शब्द का 
प्रयोग किया गया है। उदाहरणार्थ--शंतपथ ब्राह्मण में लिखा है “यज्ञो वे श्रेष्ठतमं 
कर्म | तैत्तिरीय ब्राह्मण में लिखा है 'यज्ञो हि श्रेष्ठतमं कर्म |" 


१, शतपथ ब्रा० १७॥।१४५ 
२, तै० ब्रा० ३३२।१४ 


हर वेदों में मानववाद 


यज्‌ धातु का प्रथम अर्थ देवपूजा है। अतः यह विचार करना अप्रासंगिक न 
होगा कि ये देव कौन हैं ? एक देव तो देवाधिदेव परमात्मा है ही । उसकी उपासना 
अचेना तो यज्ञ का प्रथम आधार ही है। किन्तु देव शब्द स्वयं में बहुत व्यापक अर्थ 
का वाचक हैं तथा सामाजिक क्षेत्र में अनेक दिव्य गुणों से विभूषित जन दिव' कहे 
जाते हैं। शतपथ ब्राह्मण में विद्वान्‌ व्यक्तियों को 'देव' कहा गया है--“बिद्वांसो 
हि देवाः ।” गीता के सोलहवें अध्याय में “अभय सत्वसंशुद्धि:' इत्यादि श्लोकों 
द्वारा दैवी प्रकृति का स्पष्ट वर्णन किया गया है। स्वयं ऋग्वेद के विश्वदेव विषयक 

मन्त्रों में देवजनों के अनेक गुणों का वर्णन हुआ है । यथा: 


जो यज्ञ और दक्षिणा से सम्पन्त होकर परमेश्वर की मित्रता को और मोक्ष को, डर 
प्राप्त होते हैं ऐसे अग्नि के समान तेजस्वी प्रतिभाशाली देवों ! तुम्हारा सदा नी 
२ 


हो । तुम कृपा करके साधारण मनुष्यों को अपनी संरक्षा में ग्रहण करो अर्थात्‌ अपने, 
उपदेश और संग से उन्हें उठाओ ।' इस मन्त्र के अन्दर देवों के निम्नलिखित' मुण 
बताये गये हैं-- 

१. वे यज्ञ और दान के द्वारा परमेश्वर के साथ अपनी मित्रता करते हैं अर्थात्‌ 
शुभ कर्मों के अनुष्ठान द्वारा भगवान्‌ को प्रसन्‍त करते और उसे अपना 
सहायक समझते हैं। 

२. उसी भगवान्‌ के आश्रय से वे अन्त में इस शरीर को छोड़ने के पश्चात्‌ 
मोक्ष प्राप्त करते हैं । पक 

३. वे कत्तेव्य-अकत्तंव्य का निश्चय करने वाली मेधा से सम्पन्न होते हैं।. ... 

४. वे परोपकार में तत्पर रहते हुए अपना और अन्यों का कल्याण करते हैं। 

इसी सूकत का तीसरा मन्त्र इस प्रकार है---“जो सत्यभाषण, मत्य-व्यवहार 

अथवा ज्ञान के द्वारा आध्यात्मिक विज्ञान रूप प्रकाश में आत्मिक अन्धकार को दूर 
करने वाले परमेश्वर का उदय कराते हैं--परमेश्वरीय दिव्य ज्योति का दर्शन करते 
हैं, जो मातृ-भूमि अथवा उसके यश को विस्तृत करते हैं--मातृभूमि के मुख को 
उज्ज्वल करते हैं ऐसे अग्नि के समान तेजस्वी तुम्हारी उत्तम सन्‍्तान हो और तुम 
क्रपा करके उत्तम मेधा से युक्त होते हुए मनुष्य मात्र को अपनी सुरक्षा व शरण में 
ग्रहण करके उसे उन्नत करो ।/* 


१, ये यज्ञेन दक्षिणया समकता इन्द्रस्य सख्यममृतत्वमानश । 
तेभ्यों भद्रम डिगरसो वो अस्तु प्रतिगृष्णीत मानव सुमेधस: । 
“(ऋग्‌० १०६२।१) 
२. ये ऋतेन सुयभारोहयत्‌ दिव्यप्रथयन्‌ पृथिवीं मातरं वि। 
सुप्रज्ञास्त्वमडिः गरसो वो अस्तु प्रतिगृष्णीत मानव समेधस: । 
-(ऋग्‌० १०६२।३) 


>> 33» ४ ऑन 


पका. 


बा 


वैदिक धम्मं और मानववाद हे ये 


१. वे आत्मिक ज्योति को प्राप्त करके आन्तरिक अन्धकार को दूर करते हैं। 

२. वे मातृ-भूमि के यश का विस्तार करते हैं। 

३. वे स्वयं बुद्धि और ज्योति से सम्पन्न होकर मनुष्य मात्र को' उन्नत करने 

का यत्न करते हैं । 

इस विषय में यह मन्त्र देवों का ऐसा वर्णन करता है--- 

“वे सब देव स्वतस्त्रता देवी के अथवा अदीन प्रभावशालिनी माता के पुत्र हैं, 
वे निश्चय से मनुष्य के लिए उत्तम और दीर्घ जीवन व्यतीत करने के लिए निरन्तर 
ज्योति का प्रकाश देते हैं।”' इस मन्त्र में देवों के विषय में कहा है कि वे स्वतन्त्रता 
देवी के पुत्र अर्थात्‌ अत्यन्त स्व॒तन्त्रता-प्रेमी हैं, मनुष्य अच्छी रीति से देर तक जी 
सह: सके लिए वे उन्हें उत्तम ज्ञान रूपी प्रकाश लगातार देते रहते हैं। इससे भी 
देकीं का परोपकारी प्रवृत्ति स्पष्ट मालूम होती है। 

उपयुक्त वैदिक मन्त्रों में वरणित गुणों से युक्त व्यक्ति देव हैं । उनकी पूजा करना 


5 ही मुख्यतया यज्ञ का अर्थ है। 


“- अब संगतिकरण का थोड़ा सा विचार करना आवश्यक है। वेद में इस विषय 


'में बहुत ही उत्तम उपदेश पाये जाते हैं । वेद के अनुसार व्यक्ति समाज का एक अंग 
है और इसलिए समाज की उन्नति के लिए अपनी सम्पूर्ण शक्तियों को लगा देना 


सबका प्रधान धर्म है। वेद में मनुष्य के लिए 'ब्रात' शब्द का अनेक स्थानों पर 
प्रयोग किया गया है जिसका अर्थ समुदाय अथवा संघ प्रिय है । इससे मनुष्य सामा- 
जिक प्राणी है इस प्रसिद्ध उक्ति का ही समर्थन होता है। ऋग्वेद में संगतिकरण 


अथवा संघ बताकर उन्नति करने का 'सडः गरुछध्वं संवदध्व॑ सं वो मनांसि जानताम्‌ 


इत्यादि मन्त्रों द्वारा अत्युत्तम उपदेश किया गया है जिनमें मिलकर जाने अर्थात्‌ 
उद्देश्य की पूति के लिए यत्न करने, मधुर वाणी बोलने और मन को उत्तम शिक्षा के 
द्वारा सुसंस्कृत करने वा ज्ञान-सम्पन्त बनाने का भाव पाया जाता है। इस प्रकार 
संगतिकरण पर संक्षेप से विचार करने के अनन्तर वेद के दान विषयक भाव को 
देखना है। ऋग्वेद दशम मण्डल के १०७ तथा ११७वें दो सूक्‍्त सम्पूर्ण रूप से इसी 
दान की महिमा का वर्णन करने वाले हैं। इन दोनों सूक्‍तों में दान से अभिष्राय न 
केवल द्रव्य के दान, बल्कि विद्या आदि के दान का भी है । इसलिए १०११ १७।१ में 
कहा है--उतो रथिः पृणतों नोपदस्यति' अर्थात्‌ देने वाले का ऐश्वर्य कम नहीं 
होता, किन्तु बढ़ता ही है। यह बात विद्या-दान के विषय में पूरे तौर पर घट 
सकती है । 


१. तेहि पुत्रासो अद्विते: प्र जीवसे मर्त्याय । 
ज्योतियंच्छन्त्पजसू म्‌ ॥ --+(यजु० ३॥३३) 
२. ऋणग्‌० १०१६१२ 


घोवं वेदों में मानववाद 


यज्ञ के यौगिक अर्थ का एक और ढंग से भी विचार किया जा सकता है। सम्पूर्ण 
संसार मेल (संगतिकरण) ही का तो खेल है । अतः सम्पूर्ण विश्व यज्ञ का परिणाम 
अथवा महायज्ञ है, उसमें ग्रह-उपग्रह सब पृथक्‌-पृथक्‌ छोटे-बड़े याग हैं । इस प्रकार 
अणु से लेकर ब्रह्माण्ड पयेन्‍्त यज्ञों की एक परम्परा चल रही है। प्रत्येक अणु अपने 
आप में एक संस्थान है। संस्थान नाम हो मेल या संगतिकरण का है। अणुगत 
संस्थान अणभर याग है तो विश्वव्यापक संस्थान विश्वव्यापक॑ याग | विज्ञान इन 
भौतिक संस्थानों में संयोग का कारण 'ताप' (म्९४) को बताता है| वेद में इस 
शक्ति का नाम अग्नि है। 

व्यक्ति के शरीर में भी अग्नि है--जीवन-अग्नि( ४४» प्र॥४) । इसके द्वारा 
जीवन-याग सम्पन्न हो रहा है । हाथ पैर से, आंख कान से--जड़ कोंपल सें, तंना 
शाखा से, शाखा फल से, कैसे एकीभूत हो रहे हैं? यही यज्ञ-भाव है | इस यज्ञु-भाव 
का फल शरीर का वह सुन्दर स्वाभाविक विकास है जो केवल सजीव शरीरों ही में 
दृष्टिगोचर होता है। बीज वृक्ष बन रहा है। वीर्य बालक, बालक युवा । जीवन 
जीवन ही से पैदा होता है । शरीर मर जाये, परन्तु सन्‍्तान पैदा हो जाने से जीवन- 
ज्योति फिर भी जलती रहती है । अग्नि को बेद में 'गृहपति” कहा है। “गा 
अग्नि! आर्यों के गाहस्थ्य जीवन का बीज है । विवाह के समय इसकी स्थापना होती 
है एवं वानप्रस्थ होने तक इसे प्रज्वलित रखा जाता है। वैदिक आदर्श के अनुसार 
गृहस्थ आश्रम एक यज्ञ है। इसमें पति-पत्नी का मेल होकर सन्‍्तान पैदा की जाती 
है। सामवेद में कहा गया है--यज्ञाग्ति को गृहपति-हूप में भली प्रकार स्थापित 
करो ।”' “हे अग्निदेव ! तुम हमारे घरों के स्वामी हो तथा गृहपति पुरुष को 
सम्बोधित करके कहा गया है--हे घर के स्वामी ! तुम घर से बाहिर न जाते हुए 
पूज्य हो | तुमने घर-बार की इच्छा कर द्युल्ञोक को सुरक्षित कर लिया है। 
इत्यादि । 

गहस्थ आश्रम ही समाज की बुनियाद है। मनुष्य अकेले से दुकेला इसी आश्रम 
के कारण होता है। पहिले तो पति-पत्नी ही अपने पारस्परिक भेद को गाहँपत्य अग्नि 
की भेंट कर देते हैं। फिर सन्‍्तात को माता-पिता का संयुक्त आत्मा -अर्थात्‌ अभिन्‍न 
रूप कहा गया है। भाई-बहिन सगे-सम्बन्धी एक ही मूल के विकसित तने हैं। जो 
निष्काम निःस्वार्थ प्यार एक परिवार के सदस्यों में पाया जाता है, उसी का विस्तार 
समाज में, राष्ट्र में तथा विश्व भर में कर सकना ही तो समाज-शास्त्र का उद्देश्य है। 
विश्व-व्यापक साम्राज्य का आदर्श एक हंसता-खेलता घर ही तो है। 


न 


निहोतारं गृहर्पात दध्षिष्वम्‌ । --(साम० पूर्वा० १७।१) 
त्वभग्ते गृहपति:। --(साम० पूर्वा० १।६।७) 
3. अप्रोषिवान्‌ गृहपते महां असि दिवस्पायुदरोणयु:। . --(साम० पूर्वा० १४५) 


है 


जज ४. 


किक को 3 मे 
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वैदिक धर्म और मानववाद चर 


सामाजिक व्यवहार के तीन रूप हैं--बड़ों की पूजा (देवपूजा), बराबर वालों 
से मेल-जोल (संगतिकरण) तथा छोटों के प्रति दात-वृत्ति । “यज्ञ” शब्द का अर्थ 
इस प्रकार “सामाजिक शिष्टाचार” हो जाता है। इस शिष्टता का जितना विस्तार 
होगा, उतना ही विस्तार यज्ञभाव का भी होता जायेगा । 

मनुष्य मननशील प्राणी है। केवल भौतिक विकास ही मानव-जीवन नहीं है। 
मानव जीवन की विशेषता उसका मानसिक विकास है। इसी का परिणाम है-- 
साहित्य, संगीत, काव्य, कला । ये वस्तुएं मानव-जाति के सम्मिलित उद्योग ही के 
फूल हैं,। व्यक्ति-व्यक्ति से, जाति-जाति से, देश-देश से मिलकर सम्मिलित मनन 
कर रहा है। मानव-जीवन का जितना भी मानसिक व्यापार है, वह सब अग्नि रूप 
है। वैद में ओजस्विता को विशेष रूप से अग्नि का चमत्कार समझा गया है--'हे 
अग्निदेव ! तुझ ओज:स्वरूप को नमस्कार है।” “हे अग्निदेव ! हमारे लिए अत्यन्त 
ओजभरा तेज लाइये |” 

इसके अतिरिक्त यज्ञ का एक पूर्णतः आध्यात्मिक रूप भी है। शतपथ ब्राह्मण 
में अत्यन्त मार्सिक ढंग से अग्निहोत्र कर्म से संबद्ध विभिन्‍न वस्तुओं की आध्यात्मिक 
व्याख्या की गयी है । इसमें बताया गया है कि यज्ञ केवल भौतिक ही नहीं होता, 
अपितु उसका मर्म समझने के लिए या उसका उत्कृष्ट फल प्राप्त करने के लिए 
उसको आध्यात्मिक दृष्टि से समझकर उसका आध्यात्मिक अनुष्ठान करना आवश्यक 
है। भगवान्‌ मनु का कथन है कि यज्ञों के अनुष्ठान से मनुष्य अपने शरीर को ब्राह्मी 
अर्थात्‌ वेद और परमेश्वर की भक्ति का आधार रूप बना लेता है। यज्ञ वह दिव्य 
संकल्प है जो पूर्ण रूप से दिव्य बुद्धि द्वारा प्रेरित होता है । यज्ञ वह शक्ति है जिससे 
सत्यचेतना क्रिया करती है। 

यज्ञ वैदिक जीवन का आधार है। यह वह धुरी है जिस पर ज्ञान, कम, उपा- 
सना, योग, दर्शन आदि अपना वृत्त पूरा करते हैं। यज्ञ वस्तुत: उस आन्तरिक और 
बाह्य प्रक्रिया का नाम है जिसके द्वारा यजमान यज्ञ-पुरुष के प्रति समर्पित हो जाता 
है। यज्ञ का भाव है कि मनुष्य के पास अपनी सत्ता में जो कुछ है उसे वह ब्रह्मापण 
कर दे। यज्ञ-कर्म की यही श्रेष्ठता है ।' ऋग्वेद में तो यहां तक कह दिया है कि “जो 
यज्ञमयी नौका पर चढ़ने में समर्थ नहीं होते वे कुत्सित आचरण वाले होकर यहीं इस 
लोक में नीचे-नीचे गिर जाते हैं।” 


यज्ञों में पशु-हिसा का सर्वेथा निषेध 


पौराणिकों, पाश्चात्य वेदज्ञों एवं उनकी विचारधारा का अनुसरण करने वाले 
भारतीय विद्वानों का मत है कि वेद में अनेक यज्ञों में पशु-वध का स्पष्ठ विधान है । 


१. यज्ञों वे श्रेष्ठतमं कर्म । --(शत० १॥७॥१ ।५) 


रद वेदों में मानववाद 


बैदिक काल में यज्ञों में पशुओं की हिंसा की जाती थी एवं मांस की हवि देवताओं के 
निमित्त दी जाती थी | मैक्डोतल और कीथ लिखते हैं, “वैदिक आर्यों के मांस-भक्षण 
का पता उन जानवरों की सूची से चलता है, जो यज्ञ में मारे जाते थे । मांसाहारी ही 
बस्तुतः देवताओं को भैंस, भेड, बकरी और बैलों की वलि देते हैं। '' वेदों के मन्‍्त्रों 
से पता चलता है कि वैदिक काल में मांस सर्वसाधारण का भोजन था $ यज्ञ में बलि 
देने का अभिप्राय था कि जो देवताओं को भेंट करते थे, उसका शेष ब्राह्मण भी खाते 
थे।”* इसी प्रकार मैक्समूलर, ग्रिफिथ, विल्सन, क्लेटन व अन्यान्य पाश्चात्य विद्वानों. 
तथा “वैदिक एज" ग्रन्थ के लेखकों का भी मन्तव्य है। दी 
संहिताओं में गोवध को महापाप समझा गया है। गौ को वेद में “जअच्क्ा 


१२. “ुफ्न6 एश्ाशे 0000 णी ४८०७ पाता, 88 थि। 85 वीदशी ए85$ ० णा- 
शत, ढश्धा। 06 एथीहशा6त गणा [6 ॥50 ठा 38०१९) शंणाा॥5. 
ए/॥३( 780 46, ॥6 96507(60 (0 ॥6 80०05 [.6. 6 ४॥66७9, ६6 
ह0वा काव गा6 05.7? --(५/९०१८ 0०5, ५०, व, 9. 447) 

२. व79., ७. 45 

३... (3) ए6 7787 गाए ॥ण6 पक्ष शाला 6 ए॥्वातशां।7-5४ए०09 (था 

-6) एार5टाफ९5 8 ग्राइश० शाह जा जांगा एछ॒णांणा$ ए (6 
छ०09स्‍68 ० इणाह ्ांपव$ बात गा ऐथा5...38 0, ४७ 
€ांशा (0 ६९८१णा रशांशां) पृष्चा॥85, ॥0 0शांज्ा 0 6 
९णा०6ए७0णा णी॑ 580क्ा।श9] ०एगञगधधएयांणा 5 60 4.7 

(शश्णांट 486, 0. 50). 

(9) “#& गाढ इबद्गीएट, छाए्क्तोीए 3 श्टाए पराषश। ४8९०7९6, 

ए०एणिए760 णा९6 ॥॥ गए8 एह85 ४९ए४॥६शा एएण77९ ०098 ए€/€ 

णीछि€व.7 

+-(पगाह ॥रां2१९०8 भाव ए९वं८ ॥२९॥९20ा) 

(०) “ृुत्ताठ ९४६8 ्वाढ ला(शा(आंगरटत पंत 76 गी९॥॥ 0० 00छ5 20 
[]80 ण 06 0००04४ं०णा (रण ग्राध7928). 

--(५«णं८ 472०, ए. 389), 

४, (क) घुतं दुहानामर्दित जनायाग्ने मा हि.सी: परम व्योसन्‌। 

-+यजु० १३॥४९) 
(ख) अन्तकाय गोघातम्‌ । --(यजु० ३०१८५) 
(ग) यदि नो गां हंसि यद्यवरव यदि पूरुषम्‌ । 

त॑ त्वा सीसेन विध्यामो यथा नोइसो अवीरहा ॥ 

--(अथवं ० १॥१६।४) 


चैंदिक धर्म श्रौर मानववाद ८ 


कहा गया है।' ब्राह्मणों में कहा गया है कि 'मांस-भक्षण से यज्ञ व ब्रत भंग हो जाता 
है। वेद में “उक्षन्‌ शब्द सोमपरक भी है। 
वैदिक धर्म में अहिसा को सबसे बड़ा धर्म माना गया है। वेद का उपासक 
प्रार्थना करता है--'हे परमात्मन्‌ ! सव प्राणी मुझे मित्र की आंख से देखा करें। 
मैं सबब प्रैतणियों को मित्र की आंख से देखा करू । हम सब एक दूसरे को मित्र की 
आंख से देखा करें।”* वेद में स्थान-स्थान पर पशुओं और पक्षियों की रक्षा करने 
',और उन्हें न मारने के उपदेश दिये गये हैं । स्मृतियों और धर्मशास्त्रों में भी हिसा व 
ऑसं:भक्षण की घोर निन्‍दा की गयी है। समस्त वेदिक परम्परा 'अहिसा परमों 
घ्क:के सिद्धान्त में विश्वास करती है । यम-नियमों में भी अहिसा ही सर्वप्रधान 
है। इसे मह॒षि पतंजलि ने 'महात्रत' कहा है। यम-नियमों के पालन का आदेश 
मनुष्यमात्र के लिए विहित है, न केवल योगी-संन्‍्यासी के लिए। यह विचार गलत 
है कि हिन्दु धर्म ने अहिसा का विचार बौद्ध-जैनों से लिया है, अपितु उन्होंने ही यह 
सिद्धान्त वैदिक धर्मियों से लिया है। 
वैदिक धर्म की दृष्टि में मांस-भक्षण के लिए की जाने वाली हिसा सबसे बड़ा 
पारष है। वेद में स्पष्ट रूप से कहा गया है कि मांसाहारी स्वयं अपना ही मांस खायें ।* 
शूद्े भक्त्र का अर्थ इस प्रकार है-- 


१, -(क) दुह्ामध्विम्याँ पयो अध्न्येयं सा वद्धंतां महते सौभगाय ॥। 
|; --(ऋग्‌० १॥१६४।२७) 
(ख) शुच्ति घृतं न तप्तमध्न्याया: स्पार्हा देवस्थ महँनेव धेनो: ॥ 
--(ऋग्‌० ४॥१।६) 
(ग) नोचीनमध्न्या दुहे, न्‍्यग भवतु ते रपः। --(अरथव० ६॥६१॥२) 
(घ) यो अध्न्याथा भरति क्षीरमरने तेषां शोर्षाणि हरसापि वृइच ॥ 
--+(ऋग्‌० १०।८5७।१ ६) 
२. (क) न मांसमइनीयात्‌, न सिथुनमुपेयात्‌ । यन्मांसमश्नीयात्‌, 
यन्मिथुनमुपेयादिति न त्वेवेषा दीक्षा । -“7(शत० ब्रा० १२।२॥३६) 
(ख) न मांसमइनीयात्‌ । न स्त्रियमुपेयात्‌ । यन्मांसमश्नीयात्‌, 
यत्स्त्रियमुपेयात्‌ निर्वोर्य: स्थात्‌ नेनमग्तिरुपनयेत्‌ ॥| 
--(तैत्ति० ब्राह्मण १।१।६।७-५) 
३. “''मित्रस्य सा चक्षषा सर्वाणि भूतानि समीक्षन्तास्‌ । 
मित्रस्या5हुं चक्षुषा सर्वाणि भूतानि समीक्षे। 
मित्रस्य चक्षुषा समीक्षामहे । --(यज्ु० ३६।१८) 
४. शेरभक द्वोरभ पुनर्वो यन्तु यातव: पुतहेति: किमीदिन: । 
यस्य स्थ तमत्त यो वः प्राहैत्तमत्त सवा मांसान्यत्त ॥ --(अथर्व० २।२४॥१) 


ज् बैदों में मानववाद 


(शेरभक ) ऐ नीच हिंसक (शेरभ) ऐ वध करने वाले (किसीदिनः) सर्वभोजियो 
(वः यातव:) तुम्हारे अनुयायी (पुन: यच्तु) लौट जायें (हेति पुनः) तुम्हारा हथियार 
लौट जाये (यस्थ स्थ) तुम जिसके सम्बन्धी हो (तम्‌ अत्त) उसको खाओ (यः व 
प्राहैत्‌) जिसने तुम्हें भेजा (तम्‌ भ्रत्त) उसको खाओ (स्वमांसानि अत्त) अपने मांस 
खाओ।”” एक अन्य स्थान पर कहा है कि “निरपराध की हिसा करना बड़ा भयंकर 
है ।'' ऋग्वेद में भी यह संकल्प किया गया है कि “हम किसी की हिंसा नहीं करेंगे।' 

किन्तु हिंसा के विचार वैदिक तथ्यों के सर्वथा विपरीत हैं। सर्वप्रथम वेद में 
यज्ञ के लिए 'अध्बर” शब्द का पौन:पुन्येन प्रयोग होता है। आचार्य यास्क इसकी 
व्युत्पत्ति में कहते हैं 'अध्बर' यह यज्ञ का नाम है, जिसका अर्थ हिंसा रहित कर्म है.। 
ऋग्वेद के प्रथम सूक्‍त में ही 'अध्बर' शब्द यज्ञ के विशेषणरूप में प्रयुक्त हुआ है । 
बेद में यह पद हजारों बार प्रयुक्त हुआ है। वेद में पशुओं की रक्षा का उपदेश 
करने वाले एवं उनकी हिसा का निषेध करने वाले कितने ही मन्त्र उद्धृत किये जा 
सकते हैं। यजुर्वेद के प्रथम मन्त्र में ही 'पशुओं की रक्षा कर' ऐसा कहा गया है। 
एक अन्य मन्त्र में पति-पत्नी के लिए उपदेश है कि “पशुओं की रक्षा करो |” अन्यत्र 
कहा गया है कि ' है मनुष्य ! तू दो पैर वाले मनुष्यादि की रक्षा कर और चार पैर 
वाले पशुओं की भी सदा रक्षा कर |" इसी प्रकार अन्य सैकड़ों मन्‍्त्रों में गाय, 
घोड़ा आदि पशुओं की हिंसा का स्पष्ट निषेध है । पुरुषमेध, अश्वमेध, आदि शब्द 
उन-उन पशुओं की हिंसा के द्योतक नहीं हैं । पुरुषमेघ को पुरुषयज्ञ और नृयज्ञ भी 
कहा जाता है एवं मनुस्मृति में स्पष्ट रूप से कहा गया है--“नृयज्ञोइतिथिपूजनम्‌ 
(मनु० ३॥७०) 

इस प्रकार स्पष्ट है कि इसमें अतिथियों की पूजा का भाव है। अश्वमेध 
के सम्बन्ध में भी शतपथ ब्रा० में स्पष्ठ वचन है---राष्ट्र वा अक्वर्भधः। राष्ट्र 
के सम्यक विकास से सम्बन्धित यज्ञ ही अश्वमेध है । इसी प्रकार अजमेध का अर्थ 
यह नहीं कि इसमें बकरे की बलि दी जाती है। महाभारत में स्पष्ट कह दिया गया 


१. अनागोहत्या वे भोमा । --(ग्रथव ० १०१२९) 
२. नकिदेंदा मिनीमसि । --(ऋगु० १०१३४७) 
३. निरुक्‍त २।७ 
४. अग्ने य॑ यज्ञमध्वरं विश्वत: परिभ्रसि। 

स इद्‌ देवेष गच्छति ॥ -(ऋग्‌० ११४) 
५. पशन्‌ पाहि। --(यजु० १॥१) 
६. पशुस्त्रायेथाम्‌ । --(यजु ० ६११) 
७. द्विपावव चतुष्पात्‌ पाहि। --(यजु० १४८) 
८5. गाँसा हिसीः। --(यजु० १३॥४३) 


इम सा हि.सी:'*'वाजिनं वाजिनेषु। -य० जु१३।४८) इत्यादि । 


३ 


आज “ऑलबुडिएल ० 


रियर कीच ओके 


बैदिक धर्म और मानववाद छह 
है कि वेद में जब अजों से हवन करने का विधान होता है तो वहां तात्पय अज नामक 
बीजों से है, बकरों का वध करना तुम्हें उचित नहीं ।' महाभारत में तो स्पष्ट रूप 
से यहां तक कह दिया गया है कि घूर्तों ने ही यज्ञों में सुरा, मत्स्य, पशु-मांस, आसब 
आदि का प्रचलन कर दिया । वेदों में यह सब विहित नहीं है। "३ अश्वमेध पर्व में भी 
पशु हिंसात्मक यज्ञों का सदा भ्रबल विरोध किया गया है। वहां कहा गया है कि 
तपोधन ऋषियों ने दीत पशुओं को देखकर कहा कि “यह यज्ञ की विधि अच्छी 
नहीं। यज्ञों में पशुओं की हिंसा का कहीं विधान नहीं, यह तुम्हारे धर्म का नाश 
करने वाला है।'' शान्तिपर्व में अन्यत्र कहा गया है--/ पशुओं को मारकर और 
उनका रूधिर बहाकर यदि स्वग जा सकते हैं तो नरक में जाने का क्या उपाय है ?” 


वसु महाराज के अश्वमेध के वर्णन में स्पष्ट कहा गया है कि वह सर्वथा हिसारहित, 


पवित्र, महान्‌ यज्ञ था जिसमें पशुओं का घात सर्वथा न किया गया था।”* 

'आलम्भन' शब्द का प्रयोग भी हिंसा्थंक नहीं है। निघण्टु वा धातुपाठादि में 
वधार्थक धातुओं में आलभ्‌ धातु का प्रयोग कहीं नहीं है। पारस्कर गृह्यसूत्र में 
उपनयन प्रकरण में यह वाक्य आता है--अथास्य (ब्रह्मचारिणः) दक्षिणांसंम्‌ 
अधिहृदयम्‌ आलभते (पा० गु० सू० २।२।१६ ) | अर्थात्‌ आचार्य ब्रह्मचारी के हृदय 
का स्पर्श करता है। भाष्य-कारों ने भी 'आलभते' का अर्थ वहां स्पृशति' ही किया 
है। इसी प्रकार 'संज्ञपन' शब्द का प्रयोग भी संहिताओं एवं ब्राह्मणों में 'ज्ञान देना 
या 'मेल कराना' अर्थों में किया गया है।' 


१. अजैयंज्ञेषु यष्टव्यम्‌, इति वे वेदिकी श्रूति:। 
अजपंज्ञानि बीजानि, छागान्‍्तो हन्तुमहँथ ॥ 
नेषधर्म: सतां देवा:, यत्र वध्येत वे पशु: ॥॥ 

२. सुरा मत्स्या: पशोसाँसम, आसवं कृशरौदनस्‌ । 


--(महाभारत शान्तिपवं) 


धूतों: प्रवतित॑ यज्ञे, नैतदेदेष विद्यते --(शान्ति० २६३) 
३. न हि यज्ञ पशुगणाः विधिदृष्टा: पुरन्दर । 

घर्मोपघातकस्त्वेष, समारम्भस्तव प्रभो ॥ --(परश्वमेथ) 
४. यूप॑ं छित्वा पश्चुन्‌ ह॒त्वा, कृत्वा रुघधिरकर्दंमम्‌ । 

यदयेवं गम्यते स्वगं, नरक कैन गम्यते ॥ --(शान्ति०) 
५. नतत्र पशुघातो5भूत्‌, स राजेवं स्थितो भवत्‌ । 

अहिसू: अशुचिरक्षुद्र:, निराशी: कर्म संस्तुतः ॥॥ --[शान्ति०) 
६. (कर) संज्ञपनं वो सनसो5थो संज्ञपनं हृदः 

अथो भगस्य यच्छान्तं तेन संज्ञपयामि वः ॥। --(प्रथव ६॥७४॥२) 


(ख) यहद्दैत्व॑ वेत्याहूं तद्‌ विज्ञपयाम्पहूं संज्ञपयामोति । 
--(शत० १:४॥५॥१०) 


&० वेदों में मानववाद 


षोडश संस्कार 


वैदिक धर्म का वास्तविक उद्देश्य है--'मानव का निर्माण !' जन्म जन्मान्तरों 
की वासनाओं का लेप जीवात्मा पर रहता है। मनुष्य योनि में बंधकर ही वस्तुतः 
आत्म-तत्व पकड़ में आता है। मानवी चोले पर ही शुभ-संस्कारों का नया रंग 
चढ़ता है। अतः वैदिक धर्म मनुष्य के गर्भ में आते ही व्यक्ति को अच्छे संस्का रोके 
दुकूल में लपेटने की व्यवस्था करता है | यह धर्म ऐसी व्यवस्था करता है कि आत्मा 
के पुराने बुरे संस्कार हटाये जा सकें और उस पर नये संस्कार डाले जा सके । इस 
जन्म में इच्छित संस्कारों को आत्मा पर डालकर हम उसके जीवन की नवीन दिशी 
का निर्धारण कर सकते हैं, क्योंकि आत्मा के आने वाले जन्मों के 'कारण-शरीरई के 
निर्माण में इस जन्म के संस्कारों व वासनाओं का महत्वपूर्ण स्थान रहता है। कर्मों 
के निचोड़ से संस्कार या वासनाएं बनती हैं तो संस्कारों या वासनाओं के निचोड़ को 
कारण-शरीर' कहते हैं। वैदिक धर्म के अनुसार आत्मा के इस 'कारण-शरीर' में 
जन्म लेने के बाद तो संस्कार डाले ही जा सकते हैं, जन्म लेने से पहले भी नये 
संस्कार डाले जा सकते हैं। 'का रण-शरीर' में नये संस्कारों का पड़ जाना--यही 
वैदिक संस्क।रों का रहस्य है। 'कारण-शरीर' में जो संस्कार पड़ जायेंगे, चाहे पुराने 


हों चाहे नये हों, वे ही इस जन्म में फूटेंगे। संस्कारों द्वारा ही संस्कारों को बदला 


जा सकता है। 

४ 'संस्कार' शब्द का दूसरी भाषा में याथातथूय अनुवाद करता असंभव है। 
अंग्रेजी के 'सेरीमनी' (८७०९॥०४) और लैटिन के 'सिरीमोनिया' (९बशा।णां9) 
शब्दों में संस्कार शब्द का अथ॑ व्यक्त करने की क्षमता नहीं है । इसकी अपेक्षा 
सेरीमनी' शब्द का प्रयोग संस्कृत 'कर्म' अथवा सामान्य रूप से धार्मिक क्रियाओं के 
लिए अधिक उपयुक्त है।'! 

“इसका अभिप्राय शुद्धि की धामिक क्रियाओं तथा व्यक्ति के दैहिक, मानसिक 
और बौद्धिक परिष्कार के लिए किये जाने वाले उन अनुष्ठानों से है, जिनसे वह 
समाज का पूर्ण विकसित सदस्थ हो सके । किन्तु हिन्दू संस्कारों में अनेक आरम्भिक 
विचार, धामिक-विधि-विधान, उनके सहवर्ती नियम तथा अनुष्ठान भी समाविष्ट 
हैं, जिनका उद्देश्य केवल औपचारिक दैहिक संस्कार त होकर संस्कार्य व्यक्ति के 
सम्पूर्ण व्यक्तित्व का परिष्कार, शुद्धि और पूर्णता भी है।”* 

“सम्प्रति सर्वाधिक लोकप्रिय संस्कार सोलह हैं, यद्यपि विभिन्‍न ग्रन्थों में 
उनकी संख्या भिन्‍न-भिन्‍न है । आधुनिकतम पद्धतियों में यह संख्या स्वीकृत कर ली 
गयी है । गौतम ने अड़तालीस संस्कारों की लम्बी सूची में अन्त्येष्टि की गणना नहीं 


१. डा० राजबली पाण्डेय: “हिन्दू संस्कार', पृ० १७ 
२. बही, प्‌० १६ 


हर. कल 


वँदिक धर्म भौर मानववाद प्‌ 


की और साधारणतः यह गृह्मसूत्रों, धर्मसूत्रों और स्मृतियों में भी अदृश्य है तथा 
संस्कार विषयक उत्तरवर्तो ग्रन्थों में भी उपेक्षितप्राय है। इसके मूल में यह धारणा 
थी कि अन्त्येष्टि एक अशुभ संस्कार है और शुभ संस्कारों के साथ इसका वर्णन 
नहीं करना चाहिए ।**'इतना होते हुए भी अन्त्येष्ठि एक संस्कार के रूप में मान्य 
थी । कतिपय गृह्मसूत्र इसका वर्णन करते हैं तथा मनु, याज्ञवल्क्य और जातुकर्ण्य 
संस्कार की सूची में इसकी गणना करते हैं। अस्त्येष्टि समस्त्र संस्कारों में से है और 
उसके मन्‍्त्रों का संकलन मुख्यतः अन्त्येष्टि सम्बन्धी वैदिक मस्‍्तरों में से किया गया है। 

*,. “कालकरम से संस्कारों के भौतिक स्वरूप से उनका नैतिक पार्श्व प्रस्फुटित 
हुआँ॥ चालीस संस्कारों को गिनाने के पश्चात्‌ गौतम दया, क्षमा, अनसूया, शौच, 
शम, उचित व्यवहार, निरीहता तथा निर्लोभता इन आत्मा के आठ गुणों का उल्लेख 
करते हैं। वह आगे कहते हैं कि 'जिस व्यक्ति ने चालीस संस्कारों का अनुष्ठान तो 
किया है, किन्तु उसमें उक्त आठ आत्म-गुण नहीं हैं, वह ब्रह्म] का सानिध्य नहीं पा 
सकता किन्तु जिस व्यक्ति ने केवल कतिपय संस्कारों का ही अनुष्ठान किया है और 
जो आत्मा के आठ गुणों से सुशोभित है, वह ब्रह्मलोक में ब्रह्म का सास्तिध्य प्राप्त 
कर लेता है।' 

“हिन्दुओं के प्राचीन धामिक कृत्यों और संस्कारों से जिस सॉंस्क्ृतिक प्रयोजन 

का उद्भव हुआ वह था व्यक्तित्व का तिर्माण और विकास । * 

/.. “इस प्रकार गर्भाधान संस्कार उस समय किया जाता था, जब पति-पत्नी 
दोनों शारीरिक दृष्टि से पूर्णतः स्वस्थ होते तथा परस्पर एक दूसरे के हृदय की 
बात जानते और दोनों में सन्‍्तान-प्राप्ति की वेगवती इच्छा होती थी। उस समय 
उनके समस्त विचार गर्भाधान की ओर केन्द्रित होते थे और होम व समयाचुकूल 
वैदिक मन्‍्त्रों के उच्चारण से शुद्ध व हितकर वातावरण तैयार कर लिया जाता था। 
स्त्री जब गर्शिणी होती तो दूषित शारीरिक व मानसिक्र प्रभावों से उसे बचाया 
जाता और उसके व्यवहार को इस प्रकार अनुशासित किया जाता था कि गर्भस्थ 
शिशु पर सत्प्रभाव पड़े । जन्म होने पर आयुष्य तथा प्रज्ञाजनन कृत्यों का अनुष्ठान 
किया जाता और नव शिशु को पत्थर के समान दृढ़ और कुल्हाड़े (परशु) की तरह 
शत्रुनाशक तथा बुद्धिमान्‌ होने के लिए आशीर्वाद दिये जाते थे | शैशव में प्रत्येक 
अवसर पर आशापूर्ण जीवन के प्रतीक आनन्द और उत्सव मनाये जाते और इस 
प्रकार शिशु के विकास का उपयुक्त वातावरण भ्रस्तुत हो जाता था । चूड़ाकरण या 
मुण्डन संस्कार के पश्चात्‌, जब शिशु बालक की अवस्था में पहुंच जाता, तो ग्रन्थों, 


१. डा० राजबली पाण्डेय : 'हिन्दू संस्कार, पृ० २६ 
२. वही, पूृ० ३६ 
३. वही, पूृ० ३६ 


९२ वेदों में मानववाद 


के अध्ययन तथा विद्यालय के कठोर नियन्त्रण के बिता ही उसके कर्तव्यों तथा 
उत्तरदायित्वों से उसका परिचय कराया जाता था। उपनयन तथा अन्य शिक्षा 
सम्बन्धी संस्कार ऐसी सांस्क्ृतिक भट्टी का काम करते थे जिसमें बालक की आकां- 
क्षाओं, अभिलाषाओं व इच्छाओं को पिघलाकर अभीष्ट सांचों में ढाल दिया जाता 
और अनुशासित किन्तु प्रगतिशील और परिष्कृत जीवन व्यत्तीत करने के लिए: उसे 
तैयार किया जाता था। ै 
“समावर्तन के पश्चात्‌ व्यक्ति विवाहित गाहैस्थ्य जीवन में प्रवेश करता था ॥ 
विवाह की इस अवस्था में था मानव-सभ्यता का विकसित स्वरूप और पाणिग्रहण- 
संस्कार था विवाहित दम्पती के भावी जीवन के मार्ग-दशेत के लिए किया 
जाने वाला धर्मोपदेश । गृहस्थ के लिए जिन विविध यज्ञों व ब्रतों का विधान 
किया गया था, उनका प्रयोजन स्वार्थपरता को दूर कर उसे यह अनुभव करने 
की प्रेरणा देता था कि वह समस्त समाज का एक अंग है। पूर्ववर्ती संस्कारों के 
मानसिक प्रभाव से व्यक्ति के लिए मृत्यु का सामना करना सरल हो जाता था 
और इससे जीवन के दूसरे पाश्व की यात्रा करने में उसे सान्त्वना तथा सहायता 
मिलती थी। नि:सन्देह संस्कारों में अनेक ऐसी विधियां हैं जिनकी उपयोगिता निरे 
विश्वास पर ही अवलम्बित है। किन्तु संस्कारों के मूल में निहित सांस्कृतिक उद्देश्य 
के माध्यम से व्यक्ति पर पड़ने वाले प्रभाव को कोई भी अस्वीकार नहीं कर सकता 
भले ही किसी पूर्ण वैज्ञानिक व व्यवस्थित योजना में उनकी गणना न हो सके ।”' 
“संस्कार एक प्रकार से आध्यात्मिक शिक्षा की क्रमिक सीढ़ियों का कार्य करते 
थे। उनके द्वारा संस्कृत व्यक्ति यह अनुभव करता था कि सम्पूर्ण जीवन वस्तुतः 
संस्कारमय है, और सम्पूर्ण देहिक क्रियाएं आध्यात्मिक ध्येय से अनुप्राणित हैं। यही 
वह मार्ग था जिससे क्रियाशील सांसारिक जीवन का समन्वय आध्यात्सिक तथ्यों के 
साथ स्थापित किया जाता था। जीवन की इस पद्धति में शरीर और उसके कार्य 
बाधा नहीं, पूर्णता की प्राप्ति में सहायक हो सकते थे । इन संस्कारों के अनुष्ठान से 
हिन्दुओं का सामान्य जीवन, जो' अन्यथा समय-समय पर होने वाले अनुष्ठानों के 
बिना पूर्णतः: भौतिक बन जाता, एक विशाल संस्कार ही बन गया। इस प्रकार 
हिन्दुओं का विश्वास था कि सविधि संस्कारों के अनुष्ठान से वे दैहिक वन्धत से 
मुक्त होकर मृत्यु-सागर को पार कर लेंगे। यजुर्वेद (४०-१४) के अनुसार “जो 
व्यक्ति विद्या तथा अविद्या दोनों को जानता है, वह अविद्या से मृत्यु को पारकर विद्या 
कक अमरत्व को प्राप्त कर लेता है।* 
मनुष्य को आमूल-चूल रूपान्तरित करने के लिए वैदिक धर्म दो-चार नहीं, 
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सोलह संस्कारों की व्यवस्था करता है । और ये संस्कार आत्मा के जन्म धारण करने 
के पूर्व ही शुरू हो जाते हैं। 


प्राग्जन्म संस्कार 


गर्माधान -- सबसे पहला संस्कार 'गर्भाधान' संस्कार था, जिसे आज का व्यक्ति 
मात्र वासना-पूरत्ति का साधन मानता है । जिस कर्म के द्वारा पुरुष स्त्री में अपना 
बीज स्थापित करता है उसे 'गर्भाधान' कहते थे ।' शौतक भी कुछ भिल्न शब्दों में 
ऐसी ही परिभाषा देते हैं। “जिस कर्म की पूर्ति से स्त्री (पति द्वारा) प्रदत्त शुक्र को 
धारण करती है उसे गर्भालम्बन या गर्भाधान कहते हैं । *' 

बैंदिक काल में गर्भ धारण की ओर इंगित करने वाली अनेक प्रार्थनाएं हैं। 
“विष्णु गर्भाशय-निर्माण करें, त्वष्टा तुम्हारा रूप सुशोभित करें। प्रजापति बीज- 
वपन करें; धाता भ्रूण स्थापन करें । हे सरस्वति ! भ्र,ण को स्थापित करो, नील- 
कमल की माला से सुशोभित दोनों अश्विन्‌ देव तुम्हारे भ्रूण को प्रतिष्ठित करें। ड 

अथर्ववेद के एक मस्त्र में गर्भ-धारण करने के लिए स्त्री को पर्यक पर आने के 
लिए निमस्त्रण का उल्लेख है-- “प्रसन्‍नचित्त होकर शय्या पर आरूढ़ हो, मुझ अपने 
पति के लिए सन्तति उत्पन्न करो | इन प्रसंगों से ज्ञात होता है कि पति पत्नी के 
समीप जाता, उसे गर्भाधान के लिए आमन्त्रित करता, उसके गर्भ में भ्रू ण-स्थापना 
के लिए देवों से प्राथंता करता और तब गर्भाधान समाप्त होता था ।* 

गृह्मसूत्रों के अनुसार विवाह के उपरान्त ऋतु स्तान से शुद्ध पत्नी के समीप 
पति को जाना होता था। किन्तु गर्भाधान के पूर्व उसे विभिन्‍न प्रकार के पुतों--ब्राह्मण 
क्षत्रिय, अनुधान, ऋषिकलल्‍प, भ्रूण, ऋषि और देव की इच्छा के लिए व्रत का 
अनुष्ठान करना होता था ।* 

पत्नी के ऋतु स्तान की चौथी रात्रि से सोलहवीं रात्रि तक का समय गर्भा- 
धारण के लिए उपयुक्त माना जाता था ।' चौथी रात्रि के पूर्व स्त्री को अस्पृश्य 
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माना जाता था और उसके समीप जाने वाला व्यक्ति दृषित और गर्भपात का दोषी; 
क्योंकि उसका शुक्र व्यर्थ में ही नष्ट हो जाता है ।' 

गर्भाधान के लिए केवल रात्रिकाल ही विहित था और दिन का समय निषिद्ध ।* 
मास की कुछ तिथियां गर्भाधान के लिए निषिद्ध थीं। 5वीं, १४वीं, १५व्रीं, ३०वीं 
तिथियां और सम्पूर्ण पर्व विशेषतया छोड़ दिये गये थे ।' 

“सांस्कृतिक दृष्टिकोण से गर्भाधान संस्कार का अध्ययन अत्यन्त महत्वपूर्ण 
है। यहां हम न तो उस आदिम मनुष्य को देखते हैं जो सन्‍्तति को देखकर आश्चर्य 
प्रकट करता था और उसकी प्राप्ति के लिए सदा देवताओं की सहायता खोजता 


फिरता था और न गर्भधारण, बिना सन्‍्तति की इच्छा के कोई आकस्मिक घंटेनां हे ु 
ही थी । यहां हम उन व्यक्तियों को पाते हैं जो अपनी स्त्री के समीप, सन्‍्तत्ति-उत्षत्ति 


रूप एक निश्चित उद्देश्य को लेकर श्रेष्ठ से श्रेष्ठ सन्‍्तान की उत्पत्ति के लिएं एक 
पूर्व-नियत रात्रि में निश्चित प्रकार से ऐसी धार्मिक पवित्रता को लेकर जाते थे जो 
भावी सन्‍्तान को निर्मल करती थी।”* 

पुसंवन--गर्भ-धारण का निश्चय हो जाने के पश्चात्‌ गर्भस्थ शिशु को 'पुसंवन' 
नामक संस्कार के द्वारा अभिषिक्त किया जाता था । पुसंवन का अभिप्राय 
सामान्यतः उस कर्म से था जिसके अनुष्ठान से 'पुं-पुमान (पुरुष) सनन्‍्तति का जन्म 
हो ।” अथवेवेद तथा सामवेद मन्त्र ब्राह्मण में' पुमान्‌ (पुरुष) सनन्‍्तति की प्राप्ति के 
लिए प्रार्थनाएं उपलब्ध होती हैं। पति पत्नी के निकट प्रार्थना करता है: 'जिम्त 
प्रकार धनुष पर बाण का सन्धान किया जाता है, उसी प्रकार तेरी योनि में पुत्र 
को जन्म देने वाले गर्भ (पुमान्‌ गर्भ:) का आधान हो | दस मास व्यतीत होने पर 
तेरे गर्भ से वीर पुत्र का जन्म हो | तू पुरुष को, पुत्र को जन्म दे, उसके पश्चात्‌ पुन 
पुंसन्‍्तति का प्रसव हो। तू पुत्रों की माता बन, उन पुत्रों की जो उत्पन्न हो चके हैं, 
तथा जिनका तू भविष्य में प्रसव करेगी आदि |” पुसंवत संस्कार गर्भ धारण के 
पश्चात्‌ तोसरे अथवा चौथे मास में या उसके भी पश्चात्‌ उस समय सम्पन्न किया 
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जाता था जब चन्द्र किसी पुरुष नक्षत्र, विशेषत: तिष्य में संक्रमण कर जाता था ।' 
गर्भिणी स्त्री को उस दित उपवास करना पड़ता था। स्नान के पश्चात्‌ वह नये 
वस्त्र पहनती थी। तब रात्रि में वट-वृक्ष की छाल को कूटकर और उसका रस 
निकाल कर स्त्री की नाक के दाहिने रन्प्रमें 'हिरण्यगर्भ' आदि शब्दों से आरम्भ होने 
वाली ऋचाओं के साथ छोड़ा जाता था।* 

संस्कार के अनुष्ठान का समय गर्भ के द्वितीय से अष्टम मास तक माना जाता 
था | ईसैका कारण यह था कि विभिन्‍न स्त्रियों में गर्भ-धारण के चिन्ह विभिन्‍न 
काल में व्यक्त होते हैं। कुलाचार या पारिवारिक प्रथाएं भी इस वैविध्य के लिए 


* ' उत्तरद्ीयी थीं। पुसंवन संस्कार तब होता थांजब बालक के भौतिक शरीर का 


हि 


निर्माण प्रारम्भ हो जाता था । तब माता को सम्बोधित करके कहा जाता था-- 
“आ वीरो जायतां पुत्रस्ते दशमास्य:।” जीवन का श्रीगणेश होते ही माता अपने 
प्रबल सशक्त विचारों से अपनी सन्‍्तान को जीवन की दिशा देने लगती थी। 

शौनक के अनुसार यह कृत्य प्रत्येक गर्भ धारण के पश्चात्‌ करना चाहिए, 
क्योंकि स्पर्श करने तथा ओषधि-सेवन से गर्भ पवित्र एवं शुद्ध हो जाता है। इसके 
अतिरिक्त इस संस्कार के अवसर पर उच्चारित तथा पठित मन्त्रों के प्रभाव से 
व्यक्ति में विगत जन्मों को स्मरण करने की क्षमता का संचार होता है।' मिताक्षरा 
टीका में कहा गया है : “ये पुसंवत तथा सीमन्‍्तोन्‍्नयन के कृत्य क्षेत्र-संस्कार हैं, 
अतः इनका सम्पादन एक ही वार करना चाहिए, प्रत्येक गर्भ धारण में नहीं |” 

यह कृत्य उस समय किया जाता था जब चन्द्रमा किसी पुरुष नक्षत्र में होता 
था। यह काल पुंसन्‍्तति के जन्म में सहायक माना जाता था। गर्भिणी स्त्री की 
प्राणेन्द्रिय के दाहिने रन्ध्र में वट-वृक्ष का रस भी गर्भपात के निरोध तथा पुंसन्‍्तति 
के जन्म के निश्चथ के उद्देश्य से छोड़ा जाता था। निःसन्देह यह जनता के आयुर्वेदिक 
अनुभव पर आधारित था। स्त्री की गोद में जल से भरा पात्र रखना एक प्रतींका- 
त्मक कृत्य था। जल से पूर्ण पात्र भावी शिशु में जीवन तथा उत्साह के आविर्भाव 
का सूचक होता था | गर्भाशय के स्पर्श के माध्यम से भावी माता द्वारा पूर्ण साव- 
घानी बरतने की आवश्यकता पर बल दिया जाता था, जिससे गर्भस्थ शिशु स्वस्थ 
तथा सबल हो और गर्भपात की सम्भावना न रहे । 'सुपर्णोष्सा' आदि मत्त्रों द्वारा 
सुन्दर तथा स्वस्थ शिशु के जन्म की कामना की जाती थी । 


पा० ग्‌० सू० ११४२ वौ० ग्‌० सू० १।९६।१ 

वही, १।१४॥३ 

वी० मि० सं० भा० १, पु० १६८ 

एते च पुसंवन-सीमन्‍्तोन्‍्तयने क्षेत्रसंस्कारकर्मत्वात॒ सक्ृदेव कार्य न 
प्रतिगर्भभ्‌ --(याज्ञ० स्मृ० १।११) 
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सीमस्तौन्‍्नयन--गर्भ का तीसरा संस्कार सीमन्तोन्‍तयन' था। इस नाम का 
कारण यह है कि इस कृत्य में गर्भिणी स्त्री के केशों (सीमन्त) को ऊपर उठाया 
(उन्नयन) जाता था । गर्भ के पांचवें मास से भावी शिशु का मानसिक निर्माण आरम्भ 
हो जाता है ।' जब बच्चे के मानसिक शरीर का निर्माण होने लगता है तब 'सीमन्तो- 
न्‍तयन संस्कार' किया जाता था । इस संस्कार में प्रतीक द्वारा माता को अपनी सन्‍्तान 
में लीन रहने का सन्देश दिया जाता था और वह नौ मास तक अपने संस्कारों के ढाँचे 
में अपनी सन्‍्तान के संस्कारों को ढालने के प्रयत्न में रहती | इस संस्कार का एक अन्य 
प्रयोजन था गर्भिणी स्त्री को यथासम्भव हर्षित तथा उललसित रखता । इस संस्कार 


के लिए गर्भ के चतुर्थ अथवा पंचम मास को उचित ठहराते हैं । * स्मृतियों के अनुसार 
तु ४ नुसार 


यह काल छठे अथवा आठवें मास तक हो सकता है । यह संस्कार भी किसी पुरुष 
नक्षत्र के समय सम्पन्त किया जाता था | भावी माता को उस दिन उपवास करना 
होता था । वास्तविक विधि-विधान मातृ-पुजा, दान्दि श्राद्ध तथा ग्राजापत्य आहुति 
आदि प्रास्ताविक कृत्यों के साथ आरम्भ होता था | 


बाल्यावस्था के संस्कार 


जातकमं--जन्म लेने के बाद 'जातकर्म' संस्कार किया जाता था। जातक 
संस्कार नाभिबन्धन के पूर्व सम्प्न होता था। प्रथम कृत्य था--मेघा-जनन । पिता 
अपनी चौथी अंगुली और सोने की शलाका से शिशु को मधु और घृत अथवा केवल 
घी चटाता था । साथ में इस मन्त्र का उच्चारण किया जाता था--- मैं तुझ में भू: 
निहित करता हूं; भुवः निहित करता हूं, स्व: निहित करता हूं:; भू: भुवः स्व: सभी 
तुझमें निहित करता हूं ।” इस अवसर पर उच्चारित व्याहतियां बुद्धि की प्रतीक 
हैं। जो पदार्थ शिशु को खिलाये जाते थे, वे भी उसके मानसिक विकास में सहायक 
होते थे । गोभिल गृह्यसूत्र के अनुसार शिशु के कान में 'तू वेद है' इस वाक्य का 
उच्चारण करते हुए शिशु का एक नाम रखा जाता था। यह गरुह्म नाम होता था 
जिसे केवल माता-पिता जानते थे । 

जातक संस्कार का द्वितीय कृत्य था आयुष्य | शिशु की नाभि अथवा दाहिने कात 
के निकट पिता गुतगुनाता हुआ कहता था, अग्नि दी्घ॑जीवी है, वह वृक्षों में दीर्घजीवी 


१. सीघम्त उन्‍नीयते यस्मिन्‌ कर्मणि तत्‌ सीमन्‍्तोल्नयतमिति केनासधेयम | 
--(वी० मि० सं० भ।० १, पृ० १७२) 
२. पज्चमे मन: प्रतिबुद्धतरं भवति, षष्ठे बुद्धि: । --(बौ० गृ० सू० ११०१) 
३. प्रथमगर्भायाइचतुर्थे मासि सीमन्तोन्नयम, । 
--(आए गुृ० सू० १॥१४१) 
४. पघष्ठेहष्टमे वा सीमन्‍्त: । --(याज्ञ० स्मृ० १५११) 
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है। मैं उस दीर्च आयु से तुझे दीर्घायु करता हूं। सोम दीर्घजीवी है, वह वनस्पतियों 
द्वारा दीर्घजीवी है” आदि। इस प्रकार शिशु के समक्ष दीर्घायुष्य के सभी सम्भव 
उदाहरण प्रस्तुत किये जाते थे तथा विचारों के संयोग से यह विश्वास किया जाता 
था कि उक्त उदाहरणों के कथन से शिशु भी दीर्घायुष्य प्राप्त कर लेगा । दीर्घायुष्य 
के लिए अन्य कृत्य भी किये जाते थे। वल--इसके पश्चात्‌ पिता शिशु के दृढ़ 
वीरतापूर्ण तथा शुद्ध जीवन के लिए प्रार्थता करता था। वह शिशु से कहता था, “तू 
पत्थर हो, तू परशु हो, तू अमृत स्वर्ण बन । तू यथार्थ में पुत्र ताम से जात्मा है, तू सौ 
शर्‌द्‌ ऋतु पर्यन्‍्त जीवित रह ।” इसके पश्चात्‌ कुल की आशाओं के केन्द्रभूत पुत्र 
को जन्म देने के लिए माता की स्तुति की जाती थी। उसके सम्मान में पत्ति निम्त- 
लिखिंत मन्त्र का उच्चा रण करता था, “तू इडा है. तू मित्रावरुण की पुत्री है, तुझ 
बोर माता ने वीर पुत्र को जन्म दिया | जिसने हम लोगों को वीर पुत्र प्रदान किया, 
वह तू वीर स्वामिनी हो |” तब नाभि की गुण्डी पृथक्‌ की जाती, शिशु को स्नान 
तथा माता का स्तन्‍्य पान कराया जाता था । 

नामकरण--हिन्दुओं ने अति प्राचीन काल में ही व्यक्तिगत नामों के महत्व 
को अनुभव किया तथा नामकरण की प्रथा को धामिक संस्कार में परिणत कर 
दिया। ऋग्वेद गुह्य नाम को मान्यता प्रदान करता है' तथा ऐतरेय' और शत० 
ब्रा०' इसका वर्णन करते हैं। द्वितीय नाम बाह्य जीवन में सफलता तथा विशिष्ट 
स्थान की प्राप्ति के लिए किया जाता है ।" पारस्कर गुद्य सूत्र के अनुसार नाम दो 
* अथवा चार अक्षरों का होना चाहिए तथा नाम का अन्त दीघे स्वर अथवा विसर्भ के 
साथ होना चाहिए । नाम में कत्‌ प्रत्यय का प्रयोग किया जा सकता था, तद्धित का 
नहीं । बालकों के लिए अक्षरों की सम संख्या विहित थी । 

बालिका के नामकरण का आधार भिन्‍न ही था। बालिका का नाम अक्षरों की 
विषम संख्या वाला तथा आकारान्त होना चाहिए और उसमें तद्धित का प्रयोग 
करना चाहिए ।* मनु स्त्री नामों की अन्य विशेषताओं का वर्णन इस प्रकार करते 
डर : वह उच्चारण में सुखकर और सरल, सुनने में अकूर, विस्पष्टार्थ तथा मनोहर, 


१. इडाउसि मेत्रावरुणो वोरे वोरमजीजनथा: । 
सा त्वं वीरवती भव याउस्मान्‌ वीरवतोइकरदिति॥ . --(पार० १॥१६।१९) 
२, ऋग्‌० १०।५५॥२; १०।७१।१ 
३. १॥२॥३ ऐतरेय 
४, ६।६।१।३।६; ३॥६।२४; ब्‌० उप० ६॥४।२६ 
५. श० ब्रा० ३६२४; ४॥३।३।१४ 
६. पा० १।१७॥१ 
७. अयुजाक्षरमाकारान्त स्त्रिये तद्धितम्‌ --(पार० गृ० सू० ११७४३) 
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मंगलसूचक, दीर्घवर्णान्त्त और आशीर्वादयुक्त होना चाहिए ।' उसका नाम नक्षत्र, 
वृक्ष, नदी, पर्वत, पक्षी, सर्प तथा सेवक के नाम पर और भीषण नहीं रखना चाहिए। 
व्यक्ति की सामाजिक स्थिति भी उसके नाम-विधान में एक निर्णायक तत्व थी। 
विभिन्‍न वर्णों के भिन्‍न-भिन्‍न उपनाम होने चाहिएं, “ब्राह्मण के नाम के साथ शर्मा, 
क्षत्रिय के नाम के साथ वर्मा, वैश्य के नाम के साथ गुप्त तथा शूद्र के नाम के साथ 
दास शब्द का योग किया जाता था ।'* उस नक्षत्र के अनुसार जिसमें शिशु का जन्म 
हुआ हो, उस मास के देवता, कुल-देवता तथा लोक प्रचलित सम्बोधन के अनुसार 
चार प्रकार के नाम प्रचलित थे । नामकरण का एक अन्य प्रकार उस मास के देवता 
पर आधारित था जिसमें बालक का जन्म हुआ हो। तृतीय नाम कुलदेवता के अनु« 
सार रखा जाता था ।' नामकरण का अन्तिम प्रकार लौकिक था । लौकिक नाम 
समाज के साधारण व्यवहार के लिए रखा जाता था तथा व्यावहारिक दृष्टि से 
अत्यन्त महत्वपूर्ण था । इस नाम का मंगलसूचक तथा अर्थपूर्ण होता वाँछतीय था।* 
नाम उच्चारण में सरल तथा श्रवण-सुखद होता चाहिए। दूसरे नाम लिग-भेद का 
द्योतक होना चाहिए । गृद्यसूत्रों के सामान्य नियम के अनुसार नामकरण-संस्कार 
शिशु के जन्म के पश्चात्‌ १०वें दिन अथवा १ रवें दिन सम्पन्त किया जाता था। किन्तु 
परवर्ती विकल्प के अनुसार नामकरण जन्म के पश्चात्‌ दसवें दिन से लेकर द्वितीय 
वर्ष के प्रथम दिन तक सम्पन्त किया जा सकता था। ज्योतिषू-विषयक ग्रन्थों के 
अनुसार प्राकृतिक असाधारणता अथवा धार्मिक अनौचित्य होने पर उक्त दिनों में 
भी संस्कार स्थगित किया जा सकता था। संक्रान्ति, ग्रहण अथवा श्राद्ध के दिन 
सम्पन्न संस्कार मंगलमय नहीं माना जाता था (* इसके अतिरिक्त कतिपय॑ अन्य 
निषिद्ध दिन भी थे, जिनका वर्णन किया जाता था| 

जननाशौच समाप्त होने पर घर प्रक्षालित तथा शुद्ध किया जाता था तथा 
शिशु और माता को संस्कार कराया जाता था। वास्तविक संस्कार से पूर्व आरम्भिक 
कृत्य सम्पन्न होते थे । तब माता शिशु को शुद्ध वस्त्र से ढंककर तथा उसके सिर 


“5 5 - आल लत न मकर 
१. स्त्रीणां च सुखमक्रं विस्पष्टार्थ मनोहरम्‌ । 

माह गल्‍्य॑ दीर्घवर्णान्तमाज्ञीवादा भिघानवत्‌ ।॥। --(मनु० २३३) 
२, शर्मेति ब्राह्मणस्योकत वर्मेति क्षत्रियस्थ तु । 

गुप्तवासात्मक नाम प्रशस्तं वेश्यशूद्रयो: ।। --(व्यास) 
३. कुलबेवता सम्बद्ध पिता नाम कुर्यादिति । --(शा० गृ०) 


४, बृहस्पति वी० मि० सं० भा० १, पृ० २३७ 

५. शांग्गु्यु० १२४४; आश्गुण्सू० ११५४ पाग्गू०सू० १॥१७; गो०्गु०सू० २७१५ 
खाग्गु०्सू० २२३०; हा०गृ०सू० २।४॥१०; आप» १५२ ॥ 

६. वी० मि० सं० भा० १, १० रेड 
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को जल से आद कर पिता को हस्तान्तरित कर देती थी ।' इसके पश्चात्‌ प्रजापति, 
तिथि, नक्षत्र, तथा उनके देवता अग्नि और सोम को आहुतियां दी जाती थीं ।' पिता 
शिशु के श्वास-प्रश्वास को स्पर्श करता था, जिसका उद्देश्य संभवतः शिशु की चेतना 
का उद्वोधन तथा उसका ध्यान संस्कार की ओर आक्ृष्ट करना होता था। तब 
नाम रखा जाता था। शिशु के दाहिने कान की ओर झुकता हुआ पिता उसे इस 
प्रकार सम्बोधित करता था : हे शिशु, तू कुल-देवता का भक्त है, तेरा नाम" है, 
तू इस मास में उत्पन्त हुआ है, अतः तेरा नाम” * “है, तू इस नक्षत्र में जन्मा है, अतः 
तेरा नाम- “है, तथा तेरा लौकिक नाम *'है।' वहां पर एकत्र ब्राह्मण कहते थे, 
“ग्रह, नाम प्रतिष्ठित हो ।” इसके पश्चात्‌ पिता औपचारिक रूप से शिशु से ब्राह्मणों 
को अभिवादन कराता था, जो उसे 'सुन्दर शिशु, दीर्घायु हो', आदि आशिष्‌ देते थे। 
वे 'तू बेद है! आदि ऋचा का भी उच्चारण करते थे। 
नि्क्रमण-संस्कार---निष्क्रमण संस्कार करने का समग्र जन्म के पश्चात्‌ बार- 
हवें दिन से चतुर्थ मास तक भिन्‍त-भिन्‍न था ।* किन्तु गृद्यसूत्रों तथा स्मृतियों के अनु> 
सार सामान्य नियम जन्म के पश्चात्‌ तीसरे या चौथे मास में संस्कार करने का था। 
संस्कार के लिए नियत दिन माता बरामदे था आंगन के ऐसे वर्गाकार भाग को, 
जहां से सूर्य दिखायी देता, गोबर और मिट्टी से लीपती, उस पर स्वस्तिक का चिन्ह 
बनाती तथा धान्य-कर्ों को बिकी्ण करती थी । सूत्रकाल में पिता के द्वारा शिशु को 
सूर्य-दर्शन कराने के साथ संस्कार समाप्त हो जाता था । 
सम्पूर्ण संस्कार का महत्व शिशु की देंहिक आवश्यकता और उसके मन पर 
सृष्टि की असीमित महत्ता के अंकन में निहित है । संस्कार का व्यावहारिक अर्थ केवल 
यही है कि एक निश्चित समय के पश्चात्‌ बालक को घर से बाहर उन्मुक्त वायु में 
लाना चाहिए और यह अभ्यास निरन्तर प्रचलित रहना चाहिए। प्रस्तुत संस्कार 
शिशु के उदीयमान मन पर यह भी अंकित करता था कि यह विश्व ईश्वर की 
अपरिमित सृष्टि है और उसका आदर विधिपूर्वक करना चाहिए। 
अन्नप्राशन--गृह्मसूत्रों के अनुसार यह संस्कार शिशु के जन्म के पश्चात्‌ छठे 
मास में किया जाता था ।* दुर्बल शिशुओं के लिए यह अवधि अधिक बढ़ायी जा 
सकती थी । अन्तिम सीमा एक वर्ष थी, जिसके आगे संस्कार स्थगित नहीं हो सकता 
था । बालकों के लिए सम तथा बालिकाओं के लिए विषम मास विहित थे। लिंग 


गो० गृ० सू० २७।१५ 

स्वामी दयानन्द : संस्का र-विश्ध 

मनु ० २।२४ 

आरा० गृ० सू० १।१६; पा० गृ० सू० १॥१६२; शां० गृ० सू० १॥२७; बौ० ग्रृ० सू० २।३; 
मा० गुण सू० १॥२०; भा० गृ० सू० १॥२७ 
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पर आधारित यह भेद इस भाव का सूचक है कि संस्कारों में भी विभिन्‍न लिगों के 
लिए किसी न किसी प्रकार का अन्तर अवश्य होना चाहिए। 

भोजन के प्रकार भी धर्मशास्त्रों द्वारा नियत थे। साधारण नियम यह था कि 
शिशु को समस्त प्रकार का भोजन और विभिन्‍न स्वादों का मिश्रण कर खाने के लिए 
देना चाहिए । कतिपय धर्मशास्त्री दही, मधु और घी के मिश्रण का विधान करते 
हैं। 

अन्तप्राशन संस्कार के दिन सर्वश्रथम यज्ञीय भोजन के पदार्थ अवसरोचित 
वैदिक मन्त्रों के साथ स्वच्छ किये और पकाये जाते थे। भोजन तैयार हो जाने पर 
वाग्देवता को एक आहति दी जाती थी । यहां भोजच शब्द का प्रयोग व्यापक अर्थ मेँ 


हुआ है। शिशु की समस्त इन्द्रियों की सन्तुष्टि के लिए प्रार्थना की जाती कि #किंस्से * 


वह सुखी एवं सन्तुष्ट जीवन व्यतीत कर सके । अन्त में पिता बालक को खिला के 
लिए सभी प्रकार के भोजन तथा स्वाद को पृथक्‌-पृथक्‌ रखता था और मौतपूर्वक 
अथवा 'हन्त' इस शब्द के साथ शिशु को भोजन कराता था। 

अन्नप्राशन संस्कार का महत्व यह था कि शिशु उचित समय पर अपनी माता 
के स्तन से पृथक्‌ कर दिये जाते थे। अन्न-प्राशन संस्कार माता को भी यह चेतावनी 
देता था कि एक निश्चित समय पर उसे शिशु को दूध पिलाना बन्द कर देना 
चाहिए । अताड़ी मां शिशु के प्रति स्नेह के कारण उसे एक वर्ष या उससे भी अधिक 


समय तक अपना स्तन्य पिलाती ही रहती है। किन्तु वह इस तथ्य की ओर ध्यान *: 


नहीं देती कि इससे वह शिशु का यथार्थ कल्याण न कर अपनी शक्ति का तिरथेक 
क्षय करती है। हक 
चूड़ा-करण--धर्मशास्त्रों के अनुसार संस्कार्ड व्यक्ति के लिए दीघ आयु, 
सौन्दर्य तथा कल्याण की प्राप्ति इस संस्कार का प्रयोजन था।' चूड़ा-करण से 
दीर्घायु प्राप्त होती है तथा इसके सम्पन्त न करने पर आयु का ह्वास होता है । अतः 
प्रत्येक दशा में यह संस्कार सम्पत्त करना ही चाहिए।” हिन्दुओं के आयुर्वेदिक 
ग्रस्थों से भी चूड़ा-करण के इस धर्मशास्त्रोक्त प्रयोजन की पुष्टि होती है। सुश्रुत 
के अनुसार 'केश, नख तथा रोम अथवा केशों के अपमार्जन अथवा छेदन से हर, 
लाघव, सौभाग्य और उत्साह की वृद्धि तथा पाप का उपशमन होता है।' चरक 
का मत है कि 'केश, श्मश्रु तथा नखों के काठने तथा प्रसाधन से पौष्टिकता, 


१. पा० गृ० सू० ११६४ 
२. तेन ते आयुष वपामि सुइलोकाय स्वस्तये । -(आ० गृ० सू० १।१७१२) 
३. वर्सिष्ठ, वी० मि० सं० भा० १, १० २६६ पर उद्धृत 
४. पापोषहासन केशनखरोसापमार्जनम्‌ । 
हर्षलाघवसोभाग्यकरमुत्साहवर्धनस्‌ ॥ --(सुक्षुत--चिकित्सास्थान २४।७२) 
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बल, आयुष्य, शुचिता और सौन्दर्य की प्राप्ति होती है।'' 

मुण्डन के लिए सिर को भिगोने का अथर्ववेद' में उल्लेख है। मुण्डन में व्यवहृत 
छुरे की स्तुति तथा उसके अहानिकर होने की प्रार्थना की जाती है : आयु, अस्नाद्, 
प्रजनन, ऐश्वर्य (रायस्पोषा) सुसन्‍्तति (सुप्रजास्त्व) तथा बल-वीर्य की प्राप्ति के 
लिए स्वयं पिता द्वारा केशच्छेदत का उल्लेख भी प्राप्त होता है । सविता अथवा 

सूर्य के प्रतिनिधीकृत नापित का भी स्वागत किया गया है।* 
. गह्मज्ूत्रों के मतानुसार चूड़ाकरण संस्कार जन्म के पश्चात्‌ प्रथम वर्ष के अन्त 
बैंक: दर 20, अं तृतीय. ब॒र्ष की समाप्ति के पूर्व सम्पन्त होता था ।' मनु भी यही विधान 
ते;हैं ।क्ृतिपय आचायों का मत है कि यह उपनयन संस्कार के साथ भी किया 
जा सकता था, जो सात वर्ष की आयु के पश्चात्‌ भी सम्पन्न हो सकता था ।* किन्तु 
धर्मशास्त्रकार इसकी अपेक्षा अल्पतर आयु को प्राथमिकता देते तथा उसे अधिक 
पुण्यकर समझते हैं।* सूर्य के उत्तरायण में होने पर यह सम्पन्न होता था। राज- 


: झ्ार्तण्ड के अनुसार चैत्र और पौष, किन्तु सारसंग्रह के अनुसार ज्येष्ठ तथा मार्गशीर्ष 


मास इस संस्कार के लिए वर्जित थे।* यह दिन के ही समय में किया जाता था। 
शिशु की माता के गर्भिणी होने पर उसका क्षौर-कर्म निषिद्ध था ।” शिशु की माता 


« - «के रजस्वला होने पर उसके शुद्ध होने तक संस्कार स्थगित कर दिया जाता था । 


शिखा रखता चूड़ाकरण संस्कार का सर्वाधिक महत्वपूर्ण अंग था, जैसाकि 


१. पौष्टिक वृष्पसायुष्यं शुचिरूपं विराजनम्‌ । 
केशइमश्रुतखादी नां कर्तनं सम्प्रसाधनम्‌ ।। 5) 
२: ६६५१ 
३. शिवो नामासि स्वधितिस्ते पिता नमस्ते अस्तु मा मा हिसो:। 
निवततेयास्यायुषेडन्नाद्याय प्रजननाय रायस्पोषाय सुप्रजास्त्वाय सुदीर्य्याय । 
“+यिजु० ३॥६३) 
अथर्ब ० ६६५२ 
पा० गृ० सू० २।१॥१-२ 
म० स्मृ० २३५ 
लृतीपे पंचमे वा5ब्दे चौलकरमं प्रशस्यते । 
प्राग्वा समे सप्तसे वा सहोपनयेत वा ॥ 
--(आश्वलायन, वी० सि० सं० भा० १-२६६ पर उद्धत 
८. तृतीये बर्ष चौले तु सवेकामार्थंशाधनम्‌ । 
संवत्सरे तु चौलेन आयुष्य॑ ब्रह्मव्चेसस्‌ । 
पञचमसे पशुकामस्य युग्मे वर्ष तु गहितम्‌ । --(अवि, वही, पृ० २९४ 
&. वही, पू० ३०० 
१०. गभिष्यां मातरि शिश्ञो: क्षौरकर्म न कारयेतू। --(वृहस्पति वही, पृ० ३१२) 
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स्वयं संस्कार के नाम से सूचित होता है। 'यज्ञोपवीत तथा शिखा अवश्य धारण 
करनी चाहिएं, उनके बिना धामिक संस्कारों का अनुष्ठान न करने के समान है | 
चूड़ाकरण संस्कार के लिए एक शुभ दिन निश्चित कर लिया जाता था। इसके 
पश्चात्‌ शिशु को लेकर मात्ता उसे स्तान कराती, उसे एक ऐसे वस्त्र से ढंक देती 
जो अभी तक धोया त गया हो और उसे अपनी गोद में लेकर यज्ञीय अग्नि के पश्चिम 
ओर बैठ जाती थी। उसे पकड़ते हुए पिता आज्य आहुतियां देता था तथा यज्ञशेष 
भोजन कर चुकने पर निदिष्ट शब्दों के साथ उष्ण जल को शीतल जल में छोड़ता 
था । चूड़ाकरण सम्बन्धी विधि-विधानों में निम्तलिखित प्रमुख तत्व स्पष्ट्‌ रूप से 
दृष्टिगत होते हैं। प्रथम है शिर को आई करना। इसका प्रयोजन मुण्डन को सरल 
और सुविधाजनक बनाना था। अक्षति तथा अनाहति के लिए प्रार्थना के साथ केशों 
का छेदन संस्कार का द्वितीय अंग था। शिशु के कोमल शिर पर लोहे के छुरे को 
देखकर पिता के हृदय में भय का संचार हो जाता था। वह उसकी स्तुति करता तथा 
बालक को क्षति न पहुंचाने के लिए उससे प्रार्थना करता था। संस्कार का तृतीय 
तत्व गोबर के पिण्ड के साथ कटे हुए केशों का छिपाना या फेंकना है। केशों को 
शरीर का एक अंग माना जाता था और परिणामस्वरूप शत्रुओं द्वारा उस पर जादू 
तथा अभिचार का प्रयोग सम्भव था । शिखा रखना चूड़ाकरण संस्कार का चतुर्थ 
तत्व है। उसके अनुसार मस्तक के भीतर ऊपर की ओर शिरा तथा सन्धिका : 
सन्निपात है। वहीं रोमावर्त में अधिपति है। इस अंग को किसी भी प्रकार का 
आघात लगने पर तत्काल मुत्यु हो सकती है| अतः इस महत्वपूर्ण अंग को सुरक्षा 
आवश्यक मानी जाती थी तथा उसी अंग पर शिखा रंखने से इस प्रयोजन की पूर्ति 
हो जाती थी । 

कर्णवेघ--सुश्रुत कहता है कि 'रोग आदि से रक्षा तथा भूषण या अलंकरण के 
निमित्त बालक के कानों का छेदन करना चाहिए |” अण्डकोश-वृद्धि तथा आन्त्र- 
वृद्धि (हनिया) के निरोध के लिए वह पुनः कर्णवेध का विधान करता है। इस 
प्रकार वह जीवन के आरम्भ में किया जाने वाला एक पूर्व-उपाय था, जिससे 


१. बिश्विखों व्युवीतशत यत्‌ करोति न तत्‌ कृतम्‌ । 
--(देवल, वी० पम्ति० सू० भा० १, पृ० ३१५ पर उद्धृत) 
२. पापग्रहाणां बारादों विप्राणां शुभदं रवे:। 
क्षत्रियाणां क्षमासूनोविट्शूद्राणां शनौ शुभम्‌ । 
--(बृहस्पति, गदाधर द्वारा पा० गृ० सू० २।१।४ पर उद्धृत) 
३. रक्षाभूषणनिमित्तं बालस्य कणों विध्येते। --(शरीर॒स्थान १६।१) 
४. शड़ खोपरि च कर्णान्ति त्यक्त्वा यत्नेन सेवनोम्‌ । 
व्यत्यासाद वा शिरां विध्येवन्त्रवृद्धि निवत्तये ॥| -7(वही, चिकित्सास्थान १६२१) 


प्स 
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उपर्यंक्त रोमों का यथासम्भव निरोध किया जा सके । बृहस्पति के अनुसार यह 
संस्कार शिशु के जन्म के पश्चात्‌ दसवें, बारहवें अथवा सोलहवें दिन किया जाता 
था ।' किन्तु कात्यायन-सूत्र कर्णवेध संस्कार के उपयुक्त समय के रूप में शिशु के 
सुतीय अथवा पंचम वर्ष का विधान करता है | तृतीय और पंचम वर्ष चूड़ाकरण 
संस्कार के लिए भी विहित है। 'स्वर्णमयी सूई शोभादायिनी है किन्तु सामर्थ्य के 
अनुसार चांदी अथवा लोहे की सूई का भी व्यवहार किया जा सकता है। “राजपुत्र 
के लिए स्वर्णमयी सुई, ब्राह्मण व वैश्य के लिए रजतनिर्मित सूई तथा शूद्र के लिए 
लौह-सूचिका व्यवहार में लानी चाहिए । इस भेदपूर्ण व्यवहार का आधार आर्थिक 
थां | ऐक शुभ दिन में, मध्याह्न के पूर्व, दिन के पूर्वार््ध में यह संस्कार किया जाता 
था | शिशु को पूर्वाभिमुख बैठाकर उसे कुछ मिठाइयां दी जाती थीं। इसके पश्चात्‌ 
अधोलिखित मस्त्र के साथ शिशु का दायां कान छेदा जाता था : “भद्र कर्णेभि: शुणु- 
थाम देवा: हम अपने कानों से भद्र वाणी सुनें आदि ।' और बायां कान “बक्ष्यन्ती- 
बेदा गनीगन्ति' आदि मन्त्र के साथ छेदा जाता था ।' बालक का दाहिना और कल्या 
का बायां कान पहले छेदा जाता था । 
अन्य संस्कार 
विद्यारस्भ संस्कार--जब बालक का मस्तिष्क शिक्षा ग्रहण करने योग्य हो 


जाता था, तब शिक्षा का आरम्भ विद्या रम्भ-संस्कार के साथ किया जाता था और 


उसे अक्षर सिखाये जाते थे । विश्वामित्र के अनुसार विद्यारम्भ-संस्कार बालक की 
आयु के पांचवें वर्ष में किया जाता था।' किन्तु बदि किन्हीं अनिवार्य परिस्थितियों 
के कारण इसे स्थगित करना पड़ जाता, तो उपनयन संस्कार के पूर्व किसी समय 
इसका किया जाना आवश्यक था। 

इसके लिए उपयुक्त समय मार्गंशीर्ष से ज्येष्ठ मास पर्यन्‍्त था। आपाढ़ से 
कालिक तक विष्णु के शबन का समय माना जाता था, अतः इस समय विद्यारम्भ 
का अनुष्ठान निषिद्ध था ।" वर्षा ऋतु में ही शिक्षा-सत्र आरम्भ होता था। सूर्य जब 
उत्तरायण में रहता था, उस समय कोई एक शुभ दिन संस्कार के लिए निश्चित 
कर लिया जाता था।' आरम्भ में बालक को स्तान कराया जाता और सुगन्धित 


नल -3०>+-+--न-नननीयणण।ाा- 
१. जन्‍्मतो दह्मे वाहि द्वादशे वाइथ षोडशे । 

--(वृहस्पति वी० मि० सं० भा० १, प्‌ृ० २५८ में उद्धृत) 
२. यजु० २५२१ 
३. यजु० २६।४० 
४. डा० राजबली पाण्डेय : 'हिन्दू संस्कार' 
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. अभ्रसुप्ते जनादंने विध्वासित्र: | (--बही) 


आषादशुक्लद्वादश्यां शयनं कुरुते हरिः 
निद्रां त्यजति कार्तिक्यां तयोः सम्पूज्यते हरि: । --(विष्णुधर्मोत्तर, वही) 
६. डद्गते भास्वति। --(वसिष्ठ, वही) 
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पदार्थों तथा सुन्दर वेश-भूषा से उसे अलंकृत किया जाता था। तदतन्तर होम किया ह 
जाता था। गुरु, जो पूर्व दिशा की ओर मुख करके बैठता था, पश्चिम की ओर मुंह 
करके बैठे हुए बालक का अक्षरारम्भ करता था | रजतफलक पर केशर तथा अन्य 
द्रव्य विखेर दिय्रे जाते और सोने की लेखनी से उस पर अक्षर लिखे जाते थे। तव 
बालक गुरु का अचन करता था और गुरु बालक के लिखे हुए अक्षरों और उपर्युक्त 
वाक्यों को तीन बार पढ़ता था। अन्त में गुरु को एक पगड़ी या साफा भेंट किया 
जाता था । त 
उपनयन संस्कार--अथर्व वेद में उपनयन शब्द का प्रयोग * ब्रह्म चारी को ग्रहण .. 
करने' के अर्थ में कियां गया है।' यहां इसका आशय आचार्व के द्वारा: ब्रह्म॑चारी भर 
की वेदविद्या में दीक्षा से है । सूत्रकाल में भी विद्यार्थी द्वारा ब्रह्मचर्य के लिए 
प्रार्थना और आचार्य द्वारा उसकी स्वीकृति ही संस्कार के केन्द्रबिन्दु थे । किन्तु 
परवर्ती काल में उपनयन का रहस्यात्मक महत्व बढ़ने पर गायत्री मन्त्र द्वारा द्वितीय कर! 
जन्म की धारणा ने विद्या में दीक्षा के मुल विचार को आच्छादित कर लिया। अब 
उपनयन का अर्थ हो गया : 'वह कृत्य जिसके द्वारा बालक आचार्य के समीप ले हे 
जाया जाये ।'* 
मूलतः शिक्षा ही इसका प्रमुख प्रयोजन था और छात्र को आचार्य के समीप ले; + गे 
जाने का कर्मकाण्ड गौण | याज्ञवल्क्य के अनुसार उपनयन्त का सर्वोच्च प्रयोजन .. ४: 
वेदों का अध्ययन करना है। 'महाव्याहृतियों से शिष्य का उपनयन कर गुरुको उसे ४ * 
वेद, आचार और शील (शौच ) की शिक्षा देनी चाहिए' ।* 
जाह्मण का उपनयन आयु के आठवें वर्ष, क्षत्रिय का ग्यारहवें और वैश्य का 
बारहवें वर्ष करना चाहिए।* 
उपनयत्र-संस्कार की अन्तिम सीमा ब्राह्मण के लिए सोलह, क्षत्रिय के लिए 
बाईस और वैश्य के लिए चौबीस वर्ष की आयु थी।" इसके मूल में निहित प्रयोजन 
समाज के समस्त युवकों को शिक्षित व जातीय संस्कृति से परिचित और परिष्कृत 
करना था। मनु के अनुसार 'यदि कोई व्यक्ति निर्धारित अन्तिम समय के पश्चात्‌ 


१. आचाये उपनपम्तानो ब्रह्मचारिणं कृणुते गर्भभन्तः। --(अथवें० ११॥५।३) 
२. उप समोपे आचार्यादीनां वटोर्नो तिर्नयन प्रापणमुपनयनम्‌ । के." 
--(वी० सं०, भा० १, पृ० ३३४ पर उद्धृत) 
हे. उपनोय गुरः शिष्यं महाव्याहतिपूर्वकम्‌ । 
वेबसध्यापयेदेनं शौचाचारांइच शिक्षयेत्‌ ॥ -“(यांज्ञ० स्मृ० ११५) 
ड. पा० गृ० सू० २२; श्रा० गृ० सू० १॥१६; शां० गृ० सू० २।१; बौ० गृ० सू० २।५, 
भाप० गृ० सू० ११; गौ० गृ० सु० २।१०; सनु० २।३६; याज्ष० स्मृ० १११ । 
४. पा० गृ० सु० २।५, ३६-३८ 


जी ली 


३ आर 


वैदिक धर्म भ्रौर मानववाद १०५ 


भी अनुपनीत रह जाये, तो वह ब्रात्य, सावित्री से पतित तथा आर्य समाज में 
विगहित हो जाता है । 

आरम्भ में उपनयन संस्कार अत्यन्त साधारण था। विद्यार्थी अपने हाथों में 
समिधा लेकर, जो इस तथ्य की सूचक थीं कि वह उसका शिष्य बनने तथा उसकी 
सेवा करने के लिए प्रस्तुत है, आचार्य के निकट जाता था। ् 

संस्कार सम्पन्न करने के लिए कोई शुभ समय नियत कर लिया जाता था । 
साधारणत: उपनयन उस समय होता था, जब सूर्य उत्तरायण में रहता था ।* किन्तु 
वेश्य बालकों के लिए दक्षिणायन भी विहित था 
5» संस्कार सम्पन्न होने के पूततं उपनयन के लिए एक मण्डप का निर्माण किया 
जाता था। उपनयन के पूर्व रात्रि को बालक के शरीर पर हल्दी के द्रव्य का लेप 
किया जाता और उसकी शिखा से एक चांदी की अंगूठी बांध दी जाती थी | इसके 
पश्चात्‌ उसे सम्पूर्ण रात्रि पूर्ण मौत रहकर व्यतीत करनी होती थी। यह एक 
रहस्यपूर्ण विधि थी जो बालक को द्वितीय जन्म के लिए प्रस्तुत करती थी। पीत 
लेप गर्भ के वातावरण का दृश्य उपस्थित करता तथा पूर्ण मौन अवाक्‌ भ्रूण का 
सूचक था। 

' दूसरे दिन प्रातःकाल अन्तिम बार माता और पुत्र साथ-साथ भोजन करते थे। 


यह-बालक के अनियमित जीवन के अन्त का सूचक था तथा बालक को यह स्मरण 
“कराता थां कि अब वह दायित्व-हीन शिशु नहीं रहा और अब से उसे व्यवस्थित 


जीवन व्यतीत करना है। किन्तु यह माता और पुत्र की विदाई का भोज भी हो 
संकता है। वह दीघंकाल के लिए उससे पृथक्‌ होने भी जा रहा था। अतः माता 
का हृदय इस अवसर पर स्वभावतः भारी हो जाता था तथा बालक के प्रति अपने 
स्नेह की सर्वाधिक प्रभावकर व उच्चतम अभिव्यक्ति वह उसके साथ भोजन करके 
ही कर सकती थी । 

भोज के पश्चात्‌ माता-पिता बालक को उस मण्डप में ले जाते थे जहां आहवनीय 
अग्नि प्रदीप्त रहता था। मुण्डन के पश्चात्‌ बालक को स्तान कराया जाता था। 
सस्‍्तान समाप्त होने पर बालक को अपने गुह्य अंगों को ढंकने के लिए एक कौपीन 
दिया जाता था। बालक के मन में सामाजिक चेतना का उदय पहले ही हो चुका 


“रहता था, किन्तु अब से उसे विशेष रूप से सामाजिक शिष्टाचार का पालन और 


अपनी शालीतता तथा आत्म-सम्मान का निर्वाह करना होता था | अतः उपतयन के 


मनु० २३६ 

बु० उ० ६॥२।१ 

पा० गृ० सू० रार; आ० मठ सू० १११६ ॥ 

दक्षिण तु विद्यां कुर्यात्‌ । --(बृहस्पति, वी० मि० सं०, भा० १, पृ० ३४४) 
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अवसर पर भावी विद्यार्थी को उत्तरीय दिया जाता था क्योंकि इस समय से उसका 
वास्तविक धामिक जीवन आरम्भ होता था । 

इसके पश्चात्‌ आचार्य बालक को कटि के चारों ओर मन्त्र के साथ मेखला 
बांध देता था। मेखला धारण करने के पश्चात्‌ ब्रह्मचारी को उपवीत सूत्र दिया 
जाता था। तत्पश्चात्‌ ब्रह्मचारी को अजिन (मृगचर्म) दिया जाता था। आचार्य 
ब्रह्मचारी को एक दण्ड भी देता था। दण्ड का प्रकार विद्यार्थी के वर्ण के आधार 
पर नियत था ब्राह्मण का दण्ड पलाश का होता था, क्षत्रिय का उदुम्बर (गूलर) 
का तथा वैश्य का बिल्व का । 

इसके पश्चात्‌ आचार्य शिष्य को दाहिने कंधे की ओर पहुंचकर 'मैं अपने व्रत 
में तेरा हृदय धारण करता हूं, तेरा चित्त मेरे चित्त का अनुगामी हो” आदि शब्दों 
के साथ उसके हृदय का स्पश करता था। 

आचाय॑ ब्रह्म चारी को अश्मा (शिला) पर भी आरूढ़ कराता था और कहता 
था 'इस अश्मा पर आरूढ़ हो, तू इसी के समान स्थिर हो ।' 

इतना सब करने के बाद ही आचार्य द्वारा विद्यार्थी की वास्तविक स्वीकृति का 
कृत्य आरम्भ होता था । इसके बाद विद्यार्थी को पवित्रतम सावित्री मन्त्र का उपदेश 
दिया जाता था। गायत्री मन्त्र के उपदेश के बाद यज्ञीय अग्नि को प्रथम बार 
प्रदीप्त करने तथा आहुति डालने का कृत्य किया जाता था । 

इसके बाद ब्रह्म चारी भिक्षा मांगता था । यह सम्पूर्ण विद्यार्थी-जीवन पर्यन्‍्त उसके 
निर्वाह के प्रमुख साधन भिक्षा का विधिवत्‌ आरम्भ था। किन्तु भिक्षा के इस ऋत्य 
हारा विद्यार्थी के मन पर यह तथ्य अंकित करने का प्रयत्त किया जाता था कि 
समाज की एक अविच्छिन्त इकाई होने के कारण वह अपने निर्वाह के लिए सार्व- 
जनिक पहायता पर निर्भर है तथा उसे उस समय तक समाज से अपना पोषण लेता 
चाहिए जब तक कि वह उसका अर्ज॑न करने वाला सदस्य न हो जाये। 

वेदारम्भ संस्क्रार--उपनयन के पश्चात्‌ वेदारम्भ संस्कार को सम्पन्त करने 
के लिए शुभ दिन निश्चित किया जाता था। तब गुरु लौकिक अग्ति की प्रतिष्ठा 
करता तथा विद्यार्थी को आमन्त्रित कर उसे अग्ति के पश्चिम में बैठाता था। 
इसके पश्चात्‌ साधारण आहुतियां दी जाती थीं। इसके अतिरिक्त ब्रह्म, छन्दस्‌ 
तथा प्रजापति के लिए होम किये जाते थे । 

कैज्ञान्त---यह संस्कार सोलह वर्ष की आथु में सन्‍्पन्न होता था। चूड़ाकरण 
के समान ही दाढ़ी तथा सिर के बाल और नख जल में फेंक दिये जाते थे। इसके 
पश्चात्‌ ब्रह्मचारी गुर को एक गौ का दान करता था। संस्कार के अन्त में वह' 
मौनब्रत का पालन तथा एक वर्ष पर्यन्त कठोर अनुशासित जीवन व्यतीत करता था। 


१. पार० कां० २, कं० २, १६ 
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समप्ताव्तत--यह संस्कार ब्रह्म चर्य ब्रत के समाप्त होने पर सम्पन्न किया जाता 
था तथा विद्यार्थी-जीवन के अन्त का सूचक था। समावर्त्तन शब्द का अर्थ है-- विदा- 
ध्ययन के अतस्तर ग्रुरुकुल से घर की ओर प्रत्यावत॑न ।' इसे स्तान भी कहते थे 
क्योंकि वह संस्कार का सबसे महत्वपूर्ण अंग था । 

उक्त आरम्भिक विचारों के पश्चात्‌ संस्क्रार के लिए कोई शुभ दिन चुन लिया 
जाता था। विधि-विधान एक अत्यन्त विलक्षण इत्य के साथ आरम्भ होते थे। 
बह्माचारी को अपने को प्रातःकाल एक कमरे में बन्द रखना पड़ता था। मध्याह्न 
में ब्रह्मचारी कमरे के बाहर आ गुरु के चरणों में प्रणाम करता तथा कुछ समिधाओं 
द्वारा वैदिक अग्नि को अन्तिम आहुति प्रदान करता था। वहां जलपूर्ण आठ कलश 
रखे जाते थे । यह संख्या आठ दिंग्भागों की सूचक थी और इससे यह प्रतीत होता 
था कि ब्रह्म चारी का शरीर तपस्या और ब्रत की अग्ति में तप्त हो चुका है अतः 
गृहस्थ के सुखी जीवन के लिए उसे शीतलता की अपेक्षा है जिसका प्रतीक स्तात 
था तथा जिसकी सूचना सहवर्ती ऋचाओं से मिलती थी। 

इस गौरवमय स्तान के पश्चात्‌ ब्रह्मचारी मेखला, मृगचर्म तथा दण्ड आदि 
(ब्रह्मचारी के समस्त बाह्य बिन्हों) को जल में फेंक देता तथा एक नवीन कौपीन 
धारण करता था। कुछ दधि और तिल का भोजन कर वह अपनी दाढ़ी, केश तथा 
नखों को कटवाता | आभूषण, अंजन, कर्णपूर, उष्णीष, छत्र, उपानह और दर्षण 
(जिनका प्रयोग विद्यार्थी के लिए वर्जित था) अब उसे विधिवत्‌ दिये जाते थे। 
जीवन की सुरक्षा के लिए उसे बांस की छड़ी दी जाती थी । 

बिवाह-संस्कार-- 'विवाह' उसको कहते हैं कि जो पूर्ण ब्रह्मचर्य ब्रत, विद्या, 
बल को प्राप्त होकर सब प्रकार से शुभ गुण-कर्म-स्वभाव में तुल्य, परस्पर प्रीति- 
युक्त होकर सच्तानोत्पत्ति और अपने-अपने वर्णाश्रम के अनुकूल उत्तम कम करने 
के लिए स्त्री और पुरुष का सम्बन्ध होता है।* * बैंदिक पद्धति के विवाह में लड़का 
और लड़की दोनों का युवावस्था में होता आवश्यक है।' उत्तम सन्‍्तान के लिए वर- 
वधू की आयु, कुल, शरीर और स्वभाव की परीक्षा अवश्य की जानी चाहिए | वर 


१. स्वामी दयानन्द : 'संस्कार विधि, पु० १०६ 
२. (क) तमस्मेरा युवतयो युवान मम ज्यमानाः परि यब्त्यापः । 

स शुक्रेभि: शिक्वभी रेवदस्से दीवायानिध्मो घृतनिणिगप्सु ॥ 

--(ऋग्‌० २।३५॥४) 
(ख) तन्नाषोडज्ञाद्‌ वृद्धि: आपर्चर्विशते यौंबनम्‌ । 

पंचविदे ततो वर्ष पुमाननारी तु षोडशे । 

समत्वागतवीयौ' तो जानीयात्‌ कुशलो सिषक्‌।। -(सुशुत) 
३. मनु० ३२, ४, २१, २७-३४, ३६-४२। 
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की आयु कन्या की आयु से कम से कम डेढ़ ग्रुना एवं अधिक से अधिक दो गुना होनी 
चाहिए ।' वैदिक संस्क्रति समान गोत्र में एवं भाई-बहनों एवं निकट-सम्बन्धियों में 
विवाह स्वीकार नहीं करती । दो दृर्वर्ती कुलों के सम्बन्ध से शरीर जादि की 
पुष्टि अधिक होती है, यह एक वैज्ञानिक तथ्य है। दूसरे, इसका एक व्यावहारिक 
कारण यह भी है कि निकट सम्बन्धियों के विवाह्‌ में परस्पर प्रीति नहीं रह पाती । 
विवाह अपने-अपने वर्ण में होता चाहिए। किन्तु यह वर्णव्यवस्था गुण-कर्म के अनु- 
सार ही मानी गयी है।' विद्वान्‌, धर्मात्मा, परोपकारी, जितेन्द्रिय, यम-नियम के 
पालक व्यक्ति ब्राह्मण व॑ ब्राह्मणी कहलाते हैं। बल, शौर्य, न्‍्याय-कारित्व आदि 
गुणों से युक्त व्यक्ति क्षत्रिय-क्षत्रिया | कृषि, पशुपालन, शिल्प एवं व्यापार में दक्ष « 
व्यक्ति वैश्य-वैश्या । विद्याहीन एवं उपर्युक्त गुणों से विहीन सेवा-कुशल व्यक्ति 
शुद्र-शुद्रा । इसी क्रम से विवाह होना चाहिए। अर्थात्‌ ब्राह्मण का ब्राह्मणी से, क्षत्रिय 
का क्षत्रिया से, वैश्य का वैश्या से और शूद्र का शूद्रा के साथ । 

विवाह का अर्थ है विशेष बन्धन । जिस बन्धन में पति और प्रत्ती आपस में 
बंधते हैं उससे उत्तम और दृढ़ कोई बन्धन नहों होता। वेद मन्त्र में कहा गया: है 
“मैं तुमको एक जुए में बांधता हूं।” वस्तुतः पति और पत्नी एक जुए में जुते हुए दो 


बैल हैं। उन्हें दाम्पत्य प्रेम की अदृष्ट डोरी में वंधकर एक साथ चलना पड़ता है! : #४- हैँ 


ऋग्वेद कहता है “है वर और वधू ! तुम दोनों यहां ठहरो। एक दूसरे से केभी , 
अलग मत होओ । पूर्ण आयु भोगो, बच्चों और बच्चों के बच्चों के साथ खेलो।, 
अपने घर में सुखी रहो ।”* ॒ 


ऋग्वेद के इस मन्त्र का विश्लेषण करें तो उसके निम्नलिखित तत्व स्पष्ट रूप. 


से हमारे सामने आ जाते हैं। वेद एक पत्नी और एक पतिवाद के नियम का अति 
दृढ़ता से प्रतिपादन करता है। दूसरी बात यह है कि पति और पत्नी में से किसी को 
शरीर और मन से ऐसा काम नहीं करना चाहिए जिससे वैमनस्थ या कदुता पैदा 
हो। तीसरी बात यह है कि विवाहित जीवन स्वस्थ बच्चों की सृष्टि में फलता- 
फूलता है। और पारिवारिक जीवन की एकरूपता ही गृहस्थ का लक्ष्य होना 


१. स्वामी दयाननन्‍्द : 'संस्कार विधि', पॉप 
२. धर्मेचर्थथा जधन्यों वर्ण: पूर्व पूर्व वर्गमापद्चते जातिपरिवृत्तो । 
अधर्मचर्यया पूर्वो वर्णो जधन्यं जधन्यं वर्णमापद्यते जातिपरिवृत्तो ॥ 
--(आपस्तम्ब २।५।१०-११) 
३. समाने योक्‍त्रे सह वो युनज्मि । “(अबर्व० ३३०६) 
४. इहैव स्त॑ मा वि यौष्टं विश्वमायुव्य॑इन्‌ तम्‌ । 
क्रीडन्तो पुत्रेन॑प्तृभिमोदमानों स्वे गृहे ( स्वस्तको) ॥ 


-(ऋग्‌० १०८५।४२, अथवे० १४१२२) 
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चाहिए। स्थिरता, आत्म-संयम, प्रेम और आत्म-त्याग ऐसे गुण हैं जिनका सर्वोत्तम 
विकास एकमात्र वैवाहिक जीवन में ही हो सकता है। वैदिक ऋषियों ने व्यक्ति के 
सर्वागीण विकास के लिए कई प्रकार के उपायों की व्यवस्था की थी, जिनमें से स्वे- 
प्रथम उपाय बह था कि समाज के व्यक्तियों के सामने वर और वधू पारम्परिक प्रेम 
और सद्भाव की प्रतिज्ञाएं करते थे और विवाह के आध्यात्मिक अंग पर बल दिया 
जाता था। मधुरता के साथ दिये गये मधुर मधुपर्क को मधुरता के साथ ग्रहण करते 
समय वर जिन तीन मन्त्रों का उच्चारण करता है वे बहुत ही मधुर हैं । वह कहता है 
2 975 वायु के झकोरे मधुर हैं। सरिताओं का प्रवाह मधुर है । हमारे लिए सब ओष- 
लय धियां माधुर्यपूर्ण हों। रात्रि मधुर है और प्रभात मधुर है। पार्थिव रज मधुर है। 
पितृवत्‌ आकाश हमारे लिए मध्चुर हो, वनस्पति जगत्‌ और सूर्य हमारे लिए मधुर 

कि हो, गोएं हमारे लिए मधुर हों ।”' इसी प्रकार कन्यादान के पश्चात्‌ वर बध का 
हाथ ग्रहण करता है। तत्पश्चात्‌ मिलकर वे आहृति के लिए वेदी पर आकर 
| ः जिस मन्त्र का उच्चारण करते हैं वह भी अत्यन्त महत्वपूर्ण है। मन्त्र का भाव यह 
है कि "है उपस्थित लोगो, हम दोनों के हृदय जल के समान मिल गये हैं। जैसे प्राण 
वायु प्रिय है वसे ही हम एक दूसरे से प्रसन्‍न रहेंगे।”' शिलारोहण के समय जब शिला 
१ पर वधू पैर रखती है तब वर कहता है : इस पत्थर पर चढ़ और चट्टान की तरह 
* . दृढ़ ब॒न। शत्रुता उत्पन्त करने वालों के प्रति दृढ़ बन | उपद्रवियों १र विजय प्राप्त 

 कर। इस कत्या ने पितृ-कुल को छोड़कर पतिकुल को अंगीकार किया है। हम 
ईर्ष्या -द्वेष से पृथक रहें।' सप्तपदी की क्रिया में भी बर-वधू अत्यन्त महत्त्वपूर्ण ब्रत 
* धारण करते हैं--( १) “अन्न (जीविका के लिए) पहला पग उठा, मेरे ब्रत में मेरा 
अनुसरण कर । परमात्मा तेरा मार्ग-दर्शक हो। हम सनन्‍्तानवान्‌ हों। हमारी सन्‍्तान 

उत्तम और दीर्घजीवी हो । (२) वल के लिए दूसरा पग रख। मेरे ब्रत में मेरा अनु- 

सरण कर इत्यादि। (३) धत-समूद्धि के लिए तीसरा पग रख। मेरे ब्रत***(४) सुख 

के लिए चौथा पग रख | (५) सनन्‍्तान के लिए पांचवां पग रख। मेरे ब्रत'** 

ष (६) ऋतुओं की अनुकूलता के लिए छठा पग रख***(७) प्रगाढ़ प्रेम तथा मित्रता 


१. मधुवाता ऋतायते सधु क्षरन्ति सिन्धव:। साध्वी: सनन्‍्त्वोषधीः ॥ 
.. सधुनक्तमृतोषसो मधुमत्‌ पार्थिव रज: । मधु द्यौरस्तु न: पिता ॥ 

-.. सधुमान्‌ नो वनस्पतिमंधुसाँ अस्तु सूर्य: । माध्बीर्गावों भवन्तु तः ॥ 

-+(ऋग्‌० १।६०।६-८) 
२. ओरमस्‌ समज्जन्तु बिश्वे देवा: समापो हृदयानि नौ। 

सं मातरिह्ववा सं धाता समुदेष्ट्रो दधातु नौ ॥ -“(कगूु० १०।८५।४७) 

३स्‌ कन्यला पितृभ्यः पतिलोक॑ यत्तीयमव दीक्षासयष्ट । 
कन्या उत त्वया वयं धारा उदन्या इवातिगाहेमहि द्िष:। --(गो० २।२।६) 


तो की  ए | 
न 
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के लिए सातवां पण रख'"। तदनन्तर वर वधू परस्पर हृदय का स्पश करते 
हैं---/मैं अपने ब्रत में तेरे हृदय को लगाता हूं। मेरा चित्त तेरे चित्त के अनु- 
कूल हो। मेरी बात को ध्यान से सुन। परमात्मा तुझे मेरे साथ संयुक्त करे। 
पति के घर आने पर पुनः यवित्र अग्ति के समक्ष पति उसके पारिवारिक अधि- 
कारों को उसके अरपंण करता है। “हे वरानने ! तू मेरे पिता में, जो तेरा श्वसुर 
है, प्रीति करके चक्रवर्ती राजा की रानी के समान पक्षपात छोड़ के प्रवृत्त हो। 
मेरी माता में, जो तेरी सास है, प्रेम-युक्त हो कर उसी की आज्ञा में सम्यक्‌ प्रकाश- 
मान्‌ रहा कर। जो मेरी बहन और तेरी ननद है उसमें भी प्रीति युक्त हो और मेरे 
भाई जो तेरे देवर और ज्येष्ठ अथवा कनिष्ठ हैं उनमें भी प्रीति से प्रकाशमान्‌ और 
अधिकार-युकत हो अर्थात्‌ सबसे अविरोधपूर्वक प्रीति से बरता कर ।” 

इस प्रकार वैदिक गृहस्थ आश्रम का प्रारम्भ एक संस्कार से होता है, ज़िसमें 
पति पत्नी दोनों अत्यन्त उदात्त ब्रत धारण करते हैं तथा एक सुखी परिवार बताकर 
सांसारिक भोगों का खूब आनन्द लेते हुए भी परस्पर सहयोग, सौहाद्द, दया- 
करुणा आदि गुणों से पारिवारिक और सामाजिक सम्बन्धों में माधुर्य की सृष्टि 
करते हैं । 

वानप्रस्थ और संन्यास का वर्णन हम पंचम अध्याय में “वर्णाश्रम-व्यवस्था”' के 
सन्दर्भ में करेंगे । 

अन्त्येष्टि--और जब जीवन समाप्त हो जाता था तब अन्तिम संस्कार 
अन्ट्पेष्टि' होता था। इस प्रकार वैदिक धर्म मानव के जन्म लेने से पूर्व से ही उसे 
संस्कारित करना प्रारम्भ कर देता था । वेद मनुष्य जीवन को महान्‌ अवसर सम- 
झता है तथा इस अवसर का लाभ संस्कारों की पद्धति से नव मानव के निर्माण के 
रूप में करता है। 


अष्ठांग-पोग 


योगदर्शन में ब्रह्म-साक्षात्कार का उपाय अष्टांग योग बताया गया है। ये आठ 
अंग हैं-“-यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान और समाधि । 
१. (१) 3» इथे एकपदी भव सा मामनुव्रता भव विष्णुस्त्वानयतु पुत्रान्‌ 
विन्दावहै बहुंस्‍्ते सन्‍्तु जरदष्टय:। (२) # ऊर्जे द्विपदी भव सा मामनुब्ता 
भव (३) <* रायस्पोषाय त्रिपदी भव सा**' (४) ३5 सयोभवाय चतुष्पदो 
भव (५) ३ प्रजाम्य: पंचपदी भव। (६) ३ ऋतुभ्यः षट्पदी भव। 
(७) ३* सखे सप्तपदी भव सा सास्‌ । 
२. # मम तते ते हृदय दधामि मम चित्तमनुचित्तं ते अस्तु। 
मस वाचमेकमना जुषस्व प्रजापतिष्ट्वा नियुनक्तु महा म्‌ । “7(पार० १55५) 


कं हक | शिव सजा 
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ये आठों अंग वेद से ही ग्रहण किये गये हैं। सामवेद का एक मन्त्र है-- 
जज्ञानः सप्तमातुभिमेधामाझासत श्रिये (साम० आ० का० १०१) 
अर्थात्‌ जब मनुष्य सात मंज़िलों (पड़ावों) को पार कर वहां पहुंचता है तो 
परमात्मा प्रकट हो जाता है। यम, निथम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार और 
धारणा>-ये छः मंजिलें हैं । सातवीं मंजिल है--ध्यान । इस ध्यान की मंजिल में 
पहुंचकर मनुष्य ईश्वर को देखता है-- 
त॑ पश्यते निष्कलं ध्यायमान: (मुण्डक० ३। (।५) 
ध्यान में पहुंचा हुआ व्यक्ति उस परम पुरुष परमेश्वर को देखता है। 
पतंजलि प्रोक्त यम-नियम भी वेद मन्त्रों के ही अनुसा र हैं--- 
आहिसा--'मागासनागामदिति बधिष्ट' में, सत्य--सत्यस्य नाव; सुकृतम- 
पीषरन्‌' में, अस्तेय--“मा वः स्तेन ईशत' तथा 'न स्तेयमद्मि” में, ब्रह्मचये-- 
ब्रह्मचयेंण तपसा देवा मृत्युमपाध्तत' में, अपरिग्रह--'शतह॒स्त समाहर सहख्न- 
हस्त संकिर' में, शौच--- शुत्तिः पुतानस्तन्वम्‌' में, सन्‍्तोष---'एबावस्व: इन्द्र: सत्य 
सन्नाट' में, तप:--अभोद्धात्तपससो अध्यजायत, तथा “तपसा ये अनाधृष्या' 
आदि में, स्वाध्याय--'संवत्सरं शशयाता:' में, और ईइवर-प्रणिधान --त्वामित्‌ हि 
त्वायवो' में मूलतः विद्यमान है ।” यहां केवल मन्‍्त्रों का निर्देश किया गया है। वेद 
के अनेक मन्त्र इस प्रकरण में उद्धृत किये जा सकते हैं क्योंकि यम-नियम जीवन- 
निर्माण की आधार-शिला हैं। जीवन-निर्माण के साथ जीवन-उद्दे श्य के दोनों पक्ष 
भोग और अपवर्ग भी इनके द्वारा सिद्ध होते हैं। 
यम और नियम क्रमशः सामाजिक तथा वैयक्तिक उपलब्धियां हैं। दोनों का 
सह प्रयोग' वांछतीय समझा गया है। हमें केवल नियमों को ही जीवन में नहीं 
उतारना है, यमों का भी पालन करना है। व्यक्ति और समाज परस्परापेक्षी 
हैं। ये पक्षी के दो पंख हैं। जैसे एक पंख से पक्षी उड़ नहीं सकता, दोनों पंखों के 
फड़फड़ाने पर ही वह आकाश में उड़ता है, वैसे ही मानव शौच, सनन्‍्तोष के साथ 
जब अहिसा, सत्य आदि का भी पालन करता है, तभी वह अपना विकास कर 
सकता है। पूवेकालीत सभी साधक यम-नियम दोनों के सम्यक्‌ धारण द्वारा ऊपर 
उठे थे, विघ्नों को दूर कर निरापद पुण्य लोक के निवासी बने थे। 'इसौते पक्षौ 
अजरो पतत्रिणो' मन्त्र में इसी दिशा का संकेत है। 
. समाज-सापेक्ष आचरण को जितना अधिक संयत किया जायेगा, उतना ही 
अधिक वह साधक के लिए श्रेयस्कर होगा । योग का प्रथम अंग यम समाज से 
सम्बद्ध इसी वेयक्तिक आचरण को संयत करने के लिए है। यम पांच हैं--अहिंसा 


१, गुझुकुल-पत्निका (वेदयोग्रांक) माचे-भ्रप्रेल, १६७३, “वेद श्र योग', डा० मुंशीराम 
शर्मा, पृू० २१६। 
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सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचणं और अपरिग्रह। अहिसा साधनपक्ष में तथा समाज की 
सापेक्षता में सर्वश्रथम स्थान पाती है। वेद में स्थात-स्थान पर देषरहित होने की, 
सब प्राणियों को मित्र की दृष्टि से देखते की तथा हिंसा न करने की बात आयी है । 
वेद में यज्ञवाची अध्वर शब्द भी अहिसावाचक है। अगला यम सत्य' है। दार्शनिक 
दृष्टि से समग्र सत्ताओं का आधार 'सत्य' ही है। विश्व भर की व्यवस्थिति सत्य 
पर ही अवलम्बित है : सत्येनोत्तमिता भू मिः' तथा 'सत्यं बहुत ***पृथिवीं घारयन्ति' 
सामाजिक पक्ष में सत्य का तात्पर्य सत्य-व्यवहार से है। तनिक स्वार्थ की पूर्ति के 
लिए जब मानव सत्य और न्याय का गला घोटने लगता है, तब समाज में विक्षोभ 
का उत्पत्त हो जाता स्वाभाविक है। सत्य का व्यवहार जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में 
होना चाहिए। सत्य-विरहित व्यापार समाज में भ्रष्टाचार को प्रेरित करता है। 
अत: सामाजिक हित के लिए सत्य का व्यवहार परमावश्यक है। अस्तेय यह है भाव 
है किसी के अधिकार का अपहरण न करना | सामाजिक मर्यादा भी यहाँ है कि - 
जिसने जो कमाया है, उसका वह स्वतन्त्रता से उपभोग कर सके। कमाये कौई 
और उपभोग कोई करे और वह भी कमाने वाले एवं समाज की आंख बचाकर--- 
यह निस्सन्देह महापाप है। यजुर्वेद के प्रथम मन्त्र में ही कहा गया है--'सा वः स्तेन , 
ईशत' चोर तुम्हारे ऊपर शासन न करे | सामाजिक पक्ष में यह निर्देश शासके के «. 
प्रति है। शोषण द्वारा प्रजा का उत्पीडन भी महापाप है। अध्यात्म पक्ष में चौरय का: हैं है 
भाव है कि वह मुझे दबा न ले अर्थात्‌ मेरी सत्ता पर हावी. न हो जाये । चौरये केम-.. था द 
मुझे भीतर से लज्जित करेगा और बाहर समाज द्वारा लांछित करायेगा | पुरुषार्थ . -. «४ 
साधन के लिए ब्रह्मचर्य का बहुत महत्व है। इसका सविस्तर विवेचन हंम जूर्णाश्रंम*. ॥ 
व्यवस्था के प्रसंग में करेंगे । अपरिय्र ह की वृत्ति भी समष्टि-हित के लिए आवश्यक है 
जो धन एक स्थान पर परिग्रहीत है और इस प्रकार जिस धन से समांज-का 
हित-सम्पादन नहीं हो रहा, वह असेवित धन व्यक्ति और समाज का ध्वंस करने. 
वाला है। धन समाज में संचरित होता रहे, इसी में उसका संरक्षण भी है।. इसके 
लिए आवश्यक है कि धन एक स्थान पर परिग्रहीत न रहे । वैदिक संस्क्ृति में इसे 
ही 'यज्ञ की संज्ञा दी गयी है। निखिल सम्पदा का स्रोत होते हुए भी परमात्मा 
परम अपरिय्रही है। उनके ब्रह्माण्ड रूपी यज्ञ में दान ही दान है। ; 
यम के ये पांचों अंग साधक को बाहर से सुरक्षित करते हैं और आत्तरिक 
विकास की प्रथम सीढ़ी पर चढ़ा देते हैं। सामाजिकता से सुरक्षित अपरियग्रह की 
दृढ़ आधार-भूमि पर स्थित होकर अब वे परिमाजजन की अन्तःभूमि में प्रवेश कराते... ( 
हैं। इसमें उसे पांच सीढ़ियां और चढ़नी हैं। ये पांच अंग हैं--शौच, सन्तोष, 
तप, स्वाध्याय तथा ईश्वर-प्रणिधान । 
धारणा और ध्यान के लिए “यदाक्तात्‌ समसुत्नोत्‌ हुदों वा सनसो वा संश्रतं 
क्षुषों वा' मन्त्र उपयोगी सामग्री प्रदान करता है। यदि हम किसी संकल्प, भाव, 
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विचार या दृष्टि-बिन्दु पर चित्त को बांध सकें और प्रत्यय के साथ एकतान हो सकें, 
तो समाधि की अवस्था को प्राप्त कर लेंगे, व्युत्यान से निरोध में जा सकेंगे | जैसे' 
भूतों और इन्द्रियों में एकाग्रता के साथ धर्मलक्षण और अवस्था से सम्बन्धित परिवर्तन 
होते रहते हैं, वैसे ही चित्त में भी व्युत्थान या सर्वार्थता का शमन या क्षय और निरोध 
या एकाग्रताका उदय होता रहेगा । एक का तिरोभाव और दूसरे का आविर्भाव 
चित्त के साथ एक हो जाने के लिए आवश्यक है। 

आसनों का भी अपना महत्व है। आसन वह स्थिति है जिसमें शरीर को सुस्थिर 
रखते हुए सुखपूर्वक योगाभ्यास के काल में बैठा जा सके । सिद्धासन तथा पदुमासन 
अपेक्षाइंत सुगम हैं; योग दर्शन तो 'स्थिरसुखमासनर्मर कहकर आसन को स्थिर 
सुख देने वाला ही मानता है, जो प्रयत्त-शैथिल्य तथा आनन्‍्त्य भावना से सिद्ध हो 
है और हकयें की चोट से रक्षा करता है। 

प्राण शरीर में सर्वाधिक महत्वशाली है।इस प्राण को स्वायत्त करना 
प्राणायाम का कार्य है। पतंजलि के योग दर्शन में श्वास-प्रश्वास के गति-विच्छेद 
को प्राणायाम की संज्ञा दी गयी--जो बाह्यान्तर-स्तम्भ वृत्ति, देश-काल-संख्या से 
परिदृष्ट, दीर्घ-सूक्ष्म तथा बाह्माभ्यन्तर विषयाक्षेपी नामों से चार प्रकार का है। 
अआणायाम से प्रकाश का आवरण क्षीण होता है और घारणाओं में मन की योग्यता 


+> चिंद ढोती है। अथर्ववेद में अनेक मन्त्र प्राण की महिमा का वर्णन करते हैं। 


प्रृत्याहार क़ा मुख्य लक्ष्य इन्द्रियों को वश में करना हैं। इन्द्रियां करण हैं जो 
* ऑन्‍्तरिकं तर्था बाह्य दो भागों में विभकत हैं। मन, बुद्धि, चित्त तथा अहंकार 
अच्त:करंण हैं। पांच ज्ञानेन्द्रियां तथा पांच कर्मेन्द्रियां वाह्यकरण हैं। बाह्य करण 
यदि अश्व हैं, तों मन प्रग्नह (बागडोर) और बुद्धि सारथी हैं। शरीर रथ है। 
स॒ुधारथिरइवानिव (यजु० ३४-६) में ऐसा ही रूपक बांधा गया है। 

धारणा और ध्यान का संकेत गायत्री के धीमहि' शब्द में वर्तमान है और 
समाधि की अवस्था का चित्र “तद्विष्णों: परम पदं सदा पश्यन्ति सुरयः मन्त्र में 
उपस्थित है। चित्त का देशविशेष में बांध देना धारणा हैं। ध्यान में मन एक दम 
तिविषयें हो जाता है, किन्तु स्वरूप-ज्ञान बना रहता है। समाधि में स्वरूप की 
शून्यता ही जाती है। धारणा-ध्यान-समाधि तीनों का एक सहवर्ग है। योगजन्य 
: “समाधि में ज़ब चित्त निर्मल हो जाता है-तब जो आनन्दानुभूति होती है वह वाणी 
५ का विषय नहीं है-- न शकपते वर्णयितुं गिरा तदा स्वयं तदन्‍्त:करणेन गृह्मते॥ 


चोथा अध्याय 
बंदिक आचारशञञाास्त्र एवं मानववाद 


आधारभूत सिद्धान्त एवं उदात्त भावनाएं 


अनेक पाश्चात्य विद्वानों ने वेद में वर्ग-संघर्ष, बबेरता, स्त्री-अपहरण, व्यूभिचार, , 


भर णह॒त्या तथा धोखा, चोरी, डकती, मांस-भक्षण और सुरापान आहि'“बातों 
को सिद्ध करने का भरसक प्रयास किया है। किन्तु वेद का अनुशीलन इन बातों को 
सर्वथा मिथ्या प्रमाणित कर देता है। आत्मा, परमात्मा, ऋत और सत्य की पूजा 
करने वाले, वर्णाश्रम-व्यवस्था की पद्धति पर समाज की संरचना करने वाले, अपनी 
आत्मा में सब प्राणियों के और सब प्राणियों में अपनी आत्मा के दर्शन करने वाले 
ऋषि-मुनि किसी प्रकार की संकी्णता, जातिवाद या वर्ग-संघर्ष का षड्यन्त्र रचें 
अथवा दुराचारों की शिक्षा दें या उनमें प्रवृत्त हों, यह सोचना ही तर्क॑ंसंगत प्रतीत 
नहीं होता । वेद में तो विशुद्ध मानववाद का दिव्य सन्देश है। वेद में मनुष्य के सच्चे 
विकास के लिए, उसके आत्मिक बल के लिए, बहुत उदात्त आचा रशास्त्र का संकलन 
है। वेद परमपिता परमेश्वर को सब प्राणियों का पिता घोषित कर प्राणिमात्र के 
प्रति समदृष्टि की भावना उत्पन्न करता है। वेद की दृष्टि में परमेश्वर सर्वव्यापक, 
सर्वेज्ञ एवं सवेनियन्ता है। उसके नियम अटल हैं। सदाचार एवं समष्टि भावना से 
ही व्यक्ति आत्म-दर्शन करके ब्रह्म-साक्षात्कार कर सकता है। 

वेद मानव मात्र को अमृत-पुत्र घोषित करता है। उसका उद्घोष है कि 'ये 
सब मनुष्य भाई हैं। इनमें कोई जन्म से बड़ा नहीं है, छोटा नहीं है---इस समानता 
के भाव को धारण करते हुए सब ऐश्वयं या उत्नति के लिए मिलकर प्रयत्न करें ।' 
अज्येष्ठासो अकनिष्ठास एते सं भ्रातरों वावृधु: सौसगाय (ऋग्वेद ५। ६०।५ ) | वैदिक 
संस्क्रति सदाचार को जितना महत्व प्रदान करती है, उतना अन्य उपादानों को 
नहीं । वेद कहता है, 'दुराचारी व्यक्ति ऋत के पथ को पार नहीं कर सकता --- 
“ऋतस्य पन्‍थां न तरन्ति दुष्क्ृत:' । स्वर्ग या ज्योति की ओर ले जाने वाला देवयान 
मार्ग सुकृति अर्थात्‌ सदाचारी व्यक्ति के लिए ही है--"स्वग: पन्या: सुकृते 
देवयान: | वेद में प्रार्थना है कि हे सर्वाग्रणी देव | आप सबके नियन्ता हैं। मुझे 
दुश्चरित से पृथक्‌ करो और सब ओर से सदाचार का भागी बनाओ । मैं अमर देवों 


| '>करे: है कस 


>न्जक 


व 
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का अनुकरण कहूँ तथा दीर्घ आयुष्य, शोभन जीवन लेकर ऊपर उठ जाऊं। श्परि 
माग्ने दुश्चरितादबाधस्वा मा सूचरिते भज। उदायुषा स्वायुषोंदस्थाममृतांइमनु॥ ” 
(यजु० ४२८) इस प्रकार वेद समता, भ्रातृभाव, विश्व-बन्धुत्व सम्बन्धी शिक्षाओं 
तथा सदाचार की शिक्षाओं का विश्वकोष ही सिद्ध होता है। 


प्रसिद्ध वैदिक विद्वान्‌ पं ० धर्मदेव विद्यावाचस्पति अपने ग्रन्थ वैदिक कत्तेव्य- 


शास्त्र' में वैदिक कत्तंव्य-शास्त्र (870०७) के आधारभूत मूल सिद्धान्तों को निम्त- 
प्रकार से प्रस्तुत करते हैं-- 


१. 


“परमेश्वर सब प्राणियों का एक ही पिता है ।” अतः हम सबको परस्पर 
भ्रातृभाव तथा मित्रता दष्ठि धारण करती चाहिए। अपने स्वार्थ को सिद्ध 
करने के लिए प्राणियों की हिसा करना अनुचित है। द्वेषभाव को दूर करके 
प्रेमभाव की वृद्धि करनी चाहिए 


* #परमेश्वर सर्वव्यापक और सर्वज्ञ है ।” उसकी अध्यक्षता में सार्वभौम अटल 


नियम कार्य कर रहे हैं। इनके पालन करने से ही मनुष्य मात्र का कल्याण हो 
सकता है । इनका उल्लंघन करना अपने को आपत्तियों के मुंह में डालना है। 

“मनुष्य-जीवन का उद्देश्य दिव्य-शक्ति, दिव्य-शान्ति, दिव्य-ज्योति, दिव्य- 
आनन्द अथवा मोक्ष प्राप्त करना है। इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए परमेश्वर 


की स्तुति, प्रार्थना और उपासना तथा निष्काम शुभ कर्मों का अनुष्ठान (यज्ञ) 


शर्ट 


शी 


करना मुख्य साधन है । 
. “आत्मा दिव्य, शान्ति-सम्पन्त, अमर है और शरीर, मन एवं बुद्धि का 


अधिष्ठाता है।” सब प्राणियों में आत्मौपम्य दृष्टि धारण करते हुए व्यवहार 
करना चाहिए । आत्मा के अन्दर काम, क्रोधादि शत्रुओं को वश में करने की 


: पूंणे शक्ति विद्यमान है, उसे ईश्वर-भक्ति, आत्म-विश्वासादि द्वारा विकसित 
करते हुए पवित्र जीवन बनाना चाहिए। 
, “कमम-नियम संसार में कार्य कर रहा है।” किये हुए कर्म के फल से कोई 


अपने को बचा नहों सकता। परमेश्वर कर्म-फलदाता है। प्रार्थना आदि का 
उद्देश्य भावी पाप से अपने को मुक्त करना है। 


. “ब्रत्येक व्यक्ति को सदा अन्ध्रकार से प्रकाश, मृत्यु से अमृत, और पाप से पुण्य- 


मार्ग की ओर आने का यत्त करना चाहिए।” इसके लिए दृढ़ निश्चय 
अत्यावश्यक है । 


. “शारीरिक, मानसिक और आत्मिक शक्तियों का समविकास होना चाहिए। 


इनमें से किसी एक ही शक्ति का विकास होना पर्याप्त नहीं। समविकास ही 
उनतति का मूलमन्त्र है। 


. “व्यक्ति, समाज तथा राष्ट्र में लगभग एक जैसे अटल नियम, व्यापक नियम 


कार्य कर रहे हैं।'' व्यक्ति और समाज का अटूट सम्बन्ध समझते हुए व्यक्ति 


११६ वेदों में मानववाद 


को अपनी शक्तियां समाज की सेवा में लगा देनी चाहिएं 

' ६. “बाह्य और आच्तरिक स्वाधीनता अथवा स्व॒राज्य को प्राप्त करने से ही सुख 
प्राप्त हो सकता है ।' स्वतन्त्रता में ही आनन्द है तथा परतन्त्रता में दुःख है। 
अतः स्वतन्त्रता का संरक्षण करना ग्रत्येक व्यक्ति का तथा समाज का “मुख्य 

न] 

६०. “कत्तंव्य का निर्णय ईश्वरीय ज्ञान, वेद तथा पवित्र अन्तःकरण की साक्षी से 
हो सकता है ।” सदाचारादि भी उसमें सहायक हैं । 

११. “सत्य ही के कारण इस पृथिवी का धारण हो रहा है ।” सत्य, यश और श्री 
इन तीनों को उत्कृष्ट समझते हुए सत्य-रक्षा के लिए सर्वस्व तक अपेण करने 
को उद्यत रहना चाहिए 

१२. “परमेश्वर को सदा अपना रक्षक समझते हुए प्रत्येक व्यक्ति को अपने. * ऑुदुदर 
पूर्णरूप से निर्भगता धारण करती चाहिए ।”" 2 
अब हम वेद में उपलब्ध आचारशास्त्र एवं नैज्ञिकता आदि से सम्बन्धित वेद 
के भर्मस्पर्शी प्रसंगों को उपस्थित करते हैं। 


प्राणिमात्र में मित्रदृष्टि 


वेद में उद्घोषपूर्वक कहा गया है कि मैं, मनुष्यों समेत सब प्राणियों को सिश्व 
को दृष्टि से देखूं। हम सब परस्पर मित्र की दृष्टि से देखें--- 2 
मित्रस्थ मा चक्षुषा सर्वाणि भतानि समीक्षन्ताम । 

मित्रस्याहं चक्ष॒षा सर्वाणि भूतानि समीक्षे। मित्रस्य चक्षुषरा समीक्षामहे ॥ 

(यजु० ३६।१ ८) 

अथर्ववेद में गौओं, जगत्‌ के अन्य प्राणियों एवं मनुष्यमात्र के कल्याण की 

कामना को गयी है--स्वस्ति गोभ्यों जगते पुरुषेभ्यः (अथर्व० १३१४ )। एक 

अन्य मन्त्र में कहा गया है--- 

प्रभु हमारे दोपाये और चौपाये पश्ुओं के लिए कल्याणकारी और सुखदांयी 

हों---“शन्नो अस्तु द्विपदे शं चतुष्पदे” (यजु० ३६।८) 


इस प्रकार यहां दोपाये मनुष्य, पक्षी आदि तथा चौपाये पशुओं की कल्याण- 


कामना की गयी है। 
अथर्वबेद में ही एक अन्य स्थल पर कामना की गयी है कि भगवन्‌ ! ऐसी कृपा 
कीजिये जिससे मैं प्रत्यक्ष एवं परोक्ष प्राणिमात्र के प्रति सदभावना रख सके--- 
यांइच पश्यामि यांइच न दे 
तेषु मा सुमतिं क्धि (अथर्बव० १७१७ )॥ 
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समता एवं समष्टि की भावना 
ऋग्वेद में एक स्थान पर स्पष्ट रूप से कहा है कि ये सब मतुष्य भाई हैं, इनमें 
से कोई जन्म से बड़ा नहीं, कोई छोटा नहीं; इस समानता के भाव को धारण करते 
हुए सब ऐश्वर्य व उन्नति के लिए मिलकर प्रयत्न करते और आगे बढ़ते हैं-- 
अज्येष्ठासो अकनिष्ठास एते, 
सं भ्रातरो वावृधु: सौभगाय ॥।| (ऋग्‌० ५६०५) 
इससे पूर्व के मन्त्र में भी कहा है कि “सब मनुष्य समान हैं उनमें कोई बड़ा- 
छोटा नहीं, और कोई मध्यम भी नहीं। ये अपनी शक्ति से ऊपर उठते हैं। ये 
महत्वाकांक्षा से बढ़ते हैं, ये जन्म से कुलीन, दिव्य मर्त्य हैं'' 
भत्ते अज़्येष्ठा अकनिष्ठास उद्भिदो5्मध्यमासों महसा वि वावृधु:। 
सैजातासो जनुषा पृरिनमातरो दिवो मर्य्या आ नो अच्छा जिगातन॥ 
(ऋग्‌० ५/१९६६) 
इस मन्त्र का देवता 'मरुत:' है जिसका मनुष्यवाची होना “यद्‌ यूयं पुश्निमातरो 


* « मर्त्तासः स्यातन ।” (ऋग्‌० १।३८।४) “नरो मरुतो मृठ्ता नस्तुवीमघासों अमृता 
: » ऋतज्ञा:। सत्यश्षुतः कबयो युवान:” (ऋग्‌० ५।५७।८) “परा वीरास एतन मर्यासो 


भद्वेज्ञानय:” (ऋग्‌० ५।६१।४) इत्यादि से जहां नर, मर्य, मते आदि मनुष्यवाचक 
शब्दीं तथा ग़ुवान: (युवक) भद्रजानयः (जिनकी अच्छी स्त्रियां) इत्यादि विशेषणों 
से स्पष्ट है, वहां श्री सायणाचार्य ने भी “मनुष्यरूपा वा मरुतः” इत्यादि वाक्यों 
द्वारा स्पष्ठ स्वीकार किया है। एक ऋचा में कहा है “सब चलने वालों का मार्ग 
पर समान अधिकार है 
_. संमानों अध्वा प्रवतासनृष्यदे। (ऋग्‌० २।१३॥२) 
: अन्यत्र कहा है “सब का कल्याण सोचो, चाहे शूद्र हो चाहे आर्य--- 
: प्रियं सर्वेस्थ पश्यत उत छूद्र उतायें। (अथर्व० १६॥६२।१) 
ऋग्वेद का अन्तिम सूक्‍त (१०।१६१) समता का अत्यन्त दिव्य वर्णन प्रस्तुत 
करता है--+ 
सं समिद्युवसे वृषन्नग्ने विश्वान्यय आ। 
इल्स्पदे समिध्यसे स नो वसुन्या भर॥ 
सडः गच्छध्वं सं वदध्वं सं वो मनांसि जानताम्‌ । 
देवा भागं यथा पूर्व संजानाना उपासते॥ 
समानो मन्त्र: समिति: समानी समान मनः सह ॒चित्तमेषाम । 
समान मन्त्रमभिमन्‍्त्रये व: समानेन वो हविषा जुहोमि।॥ 
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समानी व आकृति: समाना हृदयानि व: । 
समानमस्तु वो मनो यथा व: सुसहासति ॥ 

अर्थात्‌--'हे भगवन्‌ ! समस्त सुखों के बरसाने वाले ! हे ज्ञान के प्रकाश 
प्रभों ! तू सबका प्रेरक होकर समस्त प्राणियों और समस्त तत्त्वों को मिलाता है। 
तू भूमि पर अग्नि के तुल्य इस अन्न के बने देह में आत्मा के तुल्य, वाणी के परम 
प्राप्तव्य, ज्ञातव्य पद ओंकार रूप में प्रकाशित होता है। वह तू हमें नाना ऐश्वर्य 
और लोक प्राप्त करा । हे मनुष्यो ! आप लोग परस्पर अच्छी प्रकार मिल कर 
रहो। परस्पर मिलकर प्रेम से बात-चीत करों। विरोध छोड़कर एक समान वचन 
कहो | आप लोगों के सव मन एक समान होकर ज्ञान प्राप्त करें । जिस प्रकार पहले 
के विद्वान्‌ जन सेवनीय और मनन करने योग्य प्रभु का ज्ञान सम्पादन करते हुए 
अच्छी प्रकार उपासना करते रहे हैं उसी प्रकार आप लोग भी ज्ञान-सम्प्रन्त' हौकर 
सेवनीय अन्न का सेवन और उपास्य प्रभु की उपासना करो। इत सबका वचन 
एक और विचार एक समान हो । परस्पर संगति, मेल-जोल भी एक समान, भेद- 
भाव से रहित हो। इनका मन एक समान हो। इनका चित्त एक-दूसरे के साथ 
मिला हो। मैं आप लोगों को एक समान विचारवान्‌ करता हूँ और एक समान 
अन्नादि पदार्थ प्रदान कर आप लोगों को पालित-पोषित करता हुं। आप लोगों के 
संकल्प और भाव-अभिप्राय एक समान रहें । आपके हृदय एक समान रहें। आप 
लोगों के मन समान हों जिससे आप लोगों का परस्पर का कार्य सदैव सह्ोगपूर्वक 
अच्छे प्रकार हो सके ।” 

“सम-भावना की प्रेरणा देने वालायह सूक्‍त वेद के समतापूर्ण दृष्टिकोण 
का ज्वलन्त उदाहरण है । इसमें सब जनों की क्रियाओं, गति, विचारों और मन- 
बुद्धि के पूर्ण सामंजस्य की प्रेरणा दी गयी है । हम यह कल्पना कर सकते हैं कि 
इस सूक्‍त में प्राथित समान विचारों वाली विवाद-रहित सभा समाज का कितना 
उत्कृष्ट स्वरूप प्रस्तुत करती है। सभी सभासदों को एक-सा जन-कल्याण का दृष्टि- 
कोण असन्दिग्ध रूप से राष्ट्र को उन्‍तति की ओर ले जाता हैं। आज हमारे देश में 
और समस्त विश्व में इस भावना की और अधिक आवश्यकता है |" 


परिवार के सदस्यों में सौमनस्य 

वेदों में सौमनस्य-सूकतों में गृहस्थ-जीवन के सम्बन्ध में जो उदात्त भाव प्रकट 
किये गये हैं, वे भी वैदिक धारा की महान्‌ निधि हैं । 

“इनमें सभी जनों में समभाव, परस्पर सौहादं की भावना व्यक्त की गयी है। 
यह अभिलाषा प्रकट की गयी है कि परिवार के सभी सम्बन्धी प्रेम-पुर्वंक मिलजुल 
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कर रहें, क्योंकि समाज का मूल परिवार ही है। सब एक-दूसरे से मधुर-वाणी में 
बोलें और सबके मन एक-समान हों । उनमें एक-दूसरे के प्रति पूर्ण सहानुभूति हो । 
यह सौमनस्य प्रत्येक काल में रहे जिससे समाज में कलह न हों और सब कार्य 
सुचारु रूप से चलते रहें, फलतः राष्ट्र उन्नति करे और समृद्धि की प्राप्ति हो। 
स्तेह और सौहाद का यह सन्देश आज के स्वार्थपरक युग में और भी आवश्यक है --- 
सहृदयं सांमनस्यमविद्वेष॑ कृणोमि वः। 
अन्यो अन्यमभि हर्येत वत्सं जातमिवाष्न्या ॥ 
अनुव्रतः पितु: पुत्रों मात्रा भक्तु संमनाः:। 
जाया पत्ये मधुमतीं वां वदतु शच्तिवाम्‌ | 
मा भ्राता श्रातरं द्विक्षन्‌ मा स्वसारमुत स्वसा । 
« सम्यड्चः सब्रता भूत्वा वा वदत भद्गया ॥ 
येन देवा न वियन्ति नो च विद्विषते मिथ: । 
तत्कृण्मो ब्रह्म वो गृहे संज्ञानं पुरुषेभ्य: ॥ 
ज्यायस्वन्तब्चित्तिनो मा वि यौष्ट संराधयन्त: सधुराश्चरन्तः। 
अन्यो अन्यस्मै वल्गु वदन्‍्त एत सश्रीचीनान्‌ व: संमनसस्क्ृणो मि ।। 
समानी प्रपा सह वोउननभागः समाने योकक्‍त्रे सह वो युनज्मि। 
सम्यड्चो5ग्निं सपर्यतारा नाभिमिवाभितः।। 
सप्रोचीनान्‌ व: संमनसस्क्ृणोम्येकदनुष्टी न्त्संवननेन सर्वान्‌ । 
देवा इवामृतं रक्षमाणा: सायंप्रात: सौमनसो वो अस्तु।॥ 
न्‍ (अथर्व॑ं० ३॥३०।१-७) 
अर्थात्‌--मैं तुमकों समान हृदय वाला बनाता हूं। मैं तुम्हें विद्ेष से मुक्त 
करता हूं । तुम एक-दूसरे से इस प्रकार प्रेम करो जिस प्रकार गाय अपने नवजात 
बछड़े से प्रेम करती है । पुत्र पिता का आज्ञाकारी और माता के साथ प्रीति युक्त 
मन वाला हो। पत्नी अपने पति के साथ द्वेष न करे । भाई बहिन भी परस्पर द्वेष न 
करें| वे सब मंगलक्रारक रीति से एक-दूसरे के साथ सुखदायक प्रेमपूर्वक संभाषण 
किया करें ! जिस प्रकार के व्यवहार से विद्वान्‌ लोग परस्पर पृथक्‌ भाव वाले नहीं 
होते और परस्पर कभी द्वेष नहीं करते, मैं उसी व्यवहार को तुम्हारे घर के लिए 
निश्चित करता हूं। तुम लोग परस्पर प्रीतिपूर्वक व्यवहार करते हुए धनैश्वर्य को 
प्राप्त होओ। आपस में बैर-विरोध मत होने दो । अपने सम्मान की रक्षा करो । 
अपने व्यवहार में सावधान रहो । एक-दूसरे के ऐश्वर्य में वृद्धि करो और पहिये के 
अरों के समान मिलकर घूमो । एक-दूसरे से मीठे वचन बोलते हुए. अपना योग-क्षेम 
करो। तुम मिलकर और एक मन वाले होकर काम करो। एक साथ मिलकर 
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पिओ और एक साथ मिलकर खाओ। मैं तुमको एक साथ प्रेम-सूत्र में बांधता हूं 
जिस तरह पहिये के अरे एक केन्द्र के चहुं ओर घूमते हैं उसी तरह तुम गृहस्थ रूपी 
केन्द्र के चारों ओर प्रेममय व्यवहार करते हुए बरतो । तुम एक मन वाले होकर 
एक साथ काम करो। तुम्हारे आदर्श समान हों। तुम मिलकर यत्न करने वाले 
बनो । बुद्धिमान्‌ व्यक्तियों की तरह अपने उत्तम समाज और राष्ट्र के हितों की 
रक्षा करो। प्रातः और साय॑ तुम्हारे मन में शुभ भाव रहे तथा प्रसन्‍नता का सदा 
निवास हो |” ँ 

प्रथम मन्त्र में हृदय की समानता, मन की समानता और विद्वेष-शुन्यता की जो 
उपमा दी गयी है, उससे अधिक उपयुक्त उपमा इस प्रसंग में और कोई नहीं 
हो सकती । नवजात वछड़े के साथ गौ पूर्णतया एक रूप होती है। बछड़े का तनिक 
सा कष्ट भी मानो उसका अपना कष्ट होता है। यह समानता केवल शारीईरक-तहीं 
है, हादिक और मानसिक है। दूसरे मन्त्र का आशय यह है समाज में सम-भावनौका 
आधार परिवार है। अत: माता-पिता के प्रति सन्‍्तति का स्नेह और आज्ञाकारिता , 


न कक अम ज 


हज 
बन 


उसका श्रथम चरण है। इसी प्रकार जिस घर में पति और पत्नी में मधुर सम्बन्ध. 
नहीं होगा, वहां समाज में भी उसका प्रतिफल लक्षित होगा। घरेलू असन्तोष से ;... ... फ्रर 
व्यक्ति बाहर के वातावरण को अनायास ही प्रभावित करता है । तीसूरे मन्त्र में. ४ 


कहा गया है कि भाई-बहिल का स्नेह परिवार की दृढ़ता के लिए आधार को-कार्य 82 


करता है| परिणामस्वरूप वे साथ-साथ चलते हुए, समान नियमों का पालन करते 
हुए, मधुर और सभ्य वाणी बोलते हुए समाज को उन्नति तथा सौमनस्य की ओर 
ले जाते हैं । चौथे मन्त्र का भाव है, मनुष्य यदि परस्पर झगड़ते हैं तो दैवी शक्तियां 
भी मानों कलहरत हो जाती हैं अर्थात्‌ उन शक्तियों से जो कुछ प्राप्त होता है, 
मनुष्य शान्तिपूर्वक उसका उपभोग नहीं कर सकता। पुरुषों में समान ज्ञान वाली 
बुद्धि हो तो देवता अर्थात्‌ दैवी शक्तियां विमुख नहीं होतीं अर्थात्‌ उनसे प्राप्त द्वव्यों 
का पुरुष सुखपूर्वक उपभोग करके समभाव से आनन्द को प्राप्त करक्ते हैं। पांचवें 
अन्त्र में मिलकर साथ-साथ कर्म करने का सुन्दर उदाहरण प्रस्तुत किया गया है। 
सबको स्वार्थ छोड़कर केवल एक उद्देश्य अपने सम्मुख रखकर कार्य करना चाहिए। 


तभी कठिन-से-कठिन कार्य भी सरल हो जाता है। राष्ट्र की उन्नति के लिए यह 2 
अत्यन्त आवश्यक है । छठे मन्त्र में कहा गया है कि साथ-साथ खानो-पीना, उठना- - 


बैठना हादिक सम्बन्ध का भी आधार होता है| प्रायः निकटता प्रकट करने के लिए 
साथ बैठकर खाना-पीना होता है। इसी प्रकार एक प्रकार के विचारों के व्यक्ति 
विविध प्रवृत्तियां और रुचियां होने पर भी अग्नि की सपर्या अर्थात्‌ ईश्वर की पूजा 
में एक साथ मिल जाते हैं--ठीक वैसे ही जैसे विविध दिशाओं में निकली हुईं 
पहिये की अरायें एक ही केन्द्र-बिन्दु में मिली हुई होती हैं। सातवें मन्त्र में भी कहां 
गया है कि साथ-साथ चलने, कार्य करने वाले, एक समान गति वाले जनों का 


ध्हि 


है 


हे 


क्‍ 


| 


का 


है 
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मन स्वाभाविक रूप से समान हो जाता है। अमरत्व या दीर्घायुष्य की रक्षा करती 
हुई दिव्य शक्तियों का मनोभाव जिस प्रकार एक जैसा शुभ होता है, उप्ती प्रकार 
समान भावना वाले, देशहित के एक उद्देश्य में निरत जनों का मनोभाव भी शुभ 
हा 


मानव-कल्याण की भावना 


ऋग्वेद में कहा गया है कि मनुष्य को मनुष्य की सब ढंग से रक्षा और सहायता 
करनी चाहिए “पुमान्‌ पुमासं परि पातु विह्वतः” (ऋग्‌० ६॥७५।१ ४)। 
अथवैवेद में भी कहा है कि आओ हम सब मिलकर ऐसी प्रार्थना करें, जिससे 
मनुष्यों में परस्पर सुमति और सद्भावना का विस्तार हो-- 
४४७६ तत्कृष्मों ब्रह्म वो गृहे संज्ञान पुरुषेभ्य: (अथर्व० ३।३०।४) 
बेंद इस तथ्य से अपरिचित नहीं है कि मनुष्यों के विभिन्‍्त वर्गों में अनेक प्रकार 
, « के विरोध या संघर्ष रहते ही हैं । 
, . पुरुद्रहों हि क्षितयों जनानाम्‌ (ऋग्‌० ३॥१५११) 
५ 7 ! /ज्राह्मण-क्षत्रिय-वैश्य-शूद्र-निषाद--इन पांचों प्रकार के मानव संघों का ह्ति 
ह करना पांचजन्य' शब्द ने वेद में बताया है। इसी प्रकार नरों का जो हित करता 
“कह -वह 'वर्य' (नरेभ्यः हिंतः) कहलाता है ।' 
...; त्वम्‌ आविथ नयंम्‌ (ऋग्‌० १५४६) 
:, तू नरों का हित करने वाले का संरक्षण करता है। 
:. भूरीणि भद्रा नर्थेषु बाहुष (ऋग्‌० ११६६।१०) 
'ीरों के बाहु मातवों का हित करने वाले हैं और उन बाहुओं में बहुत कल्याण 
करने वाले सामथ्य हैं। 
 इंन्द्राय''नरें नर्याय नृतसाय नुणाम्‌ (ऋग्‌० ४॥२५।४) 
यह इन्द्र नेता है (नरे) अर्थात्‌ लोगों को सनन्‍्मार्ग से ले चलता है मानवों का 
हित करता है (नर्थाय) और मानवों में सर्वेश्रेष्ठ है (नृर्णा नृतमाय )। 
/. सखेव सख्ये नर्यो रुचे भव (ऋग्‌० ६&।१०५।५) 
भमत्र जिस प्रकार मित्र का सहायक होता है बसा तू सब॒मानवों का हित 
करने वाला बन और उनका तेज बढ़ा । 
नुणां नर्यो नृतमः (ऋग्‌० १०२६१) 
मानवों में श्रेष्ठ मनुष्य मानवों का हित करता है। 
इसी प्रकार वेद में 'मय' का प्रयोगार्थ भी मनुष्यों का हितकारक है। आ० 


१. डा० कृष्णलाल : “वैदिक संग्रह” प्‌ृ० १८८-६५ 
२. सातवलेकर : “जनता का हित करने का कतंब्य”, पूृ० २ 


प्रर वेदों में मानववाद 


सायण को भी यही अर्थ अभिप्रेत है--'मर्या मनुष्येभ्यों हिता:” (कग्‌० ५॥५३।३)। 
“इस तरह 'पांचजन्य, नये और मर्य' इन पदों से जनहित करने का ब्रत जीवन 

में ठान लेने का उपदेश किया गया है। केवल 'सार्वजनिक हित' इतना ही न कहते 

हुए वेद ने कहा है पंचजनों का हित करो, नरों का हित करो, मर्त्यों का हित करो।' 

बात एक ही है, सत मानवों का हित करने का उद्देश्य है, परन्तु उसमें कितनी 

बारीकी वेद में कही है--यह विचार की दृष्टि से देखने का यत्न यहां करने की 

आवश्यकता है |” वेद की दृष्टि में ऋषि वही है जो मनुष्यों का हितकारी है--- 
ऋषि: स यो मनुहितः (ऋग्‌० १०२६५) 


अकेला खाना पाप है 


वेद में सहभाव के लिए सहभोजन पर बहुत बल दिया गया है। अथर्ववेद *में 
कहा है--सहभक्षा: स्पाम (अथर्व० ६।४७।१) अर्थात्‌ हम मिलकर खान-पान करने 
वाले हों। इसी प्रकार यजु्वेद में भी कहा है 'सम्धिब्त से सपीतिइच से! (यजु० 
१०।६) अर्थात्‌ अपने साथियों से सह-पान और सहभोज मुझे प्राप्त हों। 

वेद कहता है 'केवलाघो भवतति केवलादी (ऋग्‌ ०१०१ १७।६) अर्थात्‌ 'अकेला 
खाने वाला व्यक्ति पाप को ही भोगता है ।' संसार में भूखे ही मरते हों, ऐसा नहीं 
है। भरे पेट मनुष्य भी तो मर जाते हैं। अनेक व्यक्ति तो अधिक खाने से ही मर 
जाते हैं। इसलिए वेद में कहा गया है, विद्वानों ने भूख को ही वध नहीं माना क्योंकि 
खा चुके हुए मनुष्य के पास भी मूृत्युएं नाना रूप में प्राप्त होती हैं तथा दूसरे को 
निज अन्न आदि धन से तृप्त करते हुए का अन्त आदि धन क्षीण नहीं होता, अपितु 
दूसरे की तृप्ति या बुभुक्षा-शान्ति न करता हुआ व्यक्ति सुख देने वाले परमात्मा को 
प्राप्त नहीं करता ।* जो अन्त वाला होता हुआ भी दरिद्व या अपाहिज के लिए, 
रोग आदि के द्वारा पीड़ित व्यक्ति के लिए, शरणागत क्लश व्यक्ति के लिए तथा 
अन्त की कामना करते हुए विद्वान्‌ भिक्षु के लिए अपने मन को ढीठ बनाये रखता 
है ओर स्वयं ही प्रथम अन्न का सेवन करता है, वह सुखदाता परमात्मा को प्राप्त 
नहीं करता ।* (यहां वेद में चार प्रकार के व्यक्तियों को अन्न आदि देने का पात्र 
बतलाया है तथा कहा है कि जो इन चारों में से किसी को भोजन न देकर इनसे पूर्व खा 
लेता है वह सुख देने वाले परमात्मा को प्राप्त नहीं करता ।) वेद कहता है कि वह 


१. सातवलेकर : “जनता का हित करने का कर्त॑व्य'', प्‌ृ० १७ 
२. नवा उ देवा: क्षुबमिद्‌ वध ददुरुताशितमुप गच्छन्ति मृत्यवः। 
उतो रथिः पृणतो नोपदस्थत्युतापुणन्‌ सडितारं न बिन्‍्दते ॥१ 
है. यआश्राय चकमानाय पित्वोउन्नवान्त्सन्‌ रफिता योपजम्मुषे । 
स्थिरं सनः कणुते सेवते पुरोतो चित्स मडितारं न बिदन्ते ॥२ 
(ऋग्‌० १०११७।१-२) 


् 
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मित्र नहीं, जो साथ रहने वाले सखा के लिए अल्त नहीं देता है। उसका मित्र उससे 
अलग हो जाता है और यह मानता है कि वह रहने का स्थान नहीं है। वह अन्य 
सदभाव से तप्त करने वाले अपरिचित व्यक्ति तक को चाह सकता है। इस प्रकार 
जो व्यक्ति समय पर काम आने वाले अपने मित्र का अन्न आदि से यथावसर स्वा- 
गत-सत्कार नहीं करता या अवसर पड़ने पर प्रेम-पूवेंक खाने-पीने का आग्र नहीं 
करता ऐसे शुष्क व्यक्ति से उसका मित्र अलग हो जाता हैं। इस प्रकार वह व्याक्त 
एक दिन सब मित्रों से वंचित हो जाता है। 

बेद आज्ञा देता है कि समृद्ध व्यक्ति को याचना करते हुए सुपात्र अतिथि आदि 
को तृप्त करता ही चाहिए। उसे उदारता के मार्ग को समझना चाहिए क्योंकि घन- 
सम्पत्तियां रथ के पहियों की भांति सदा आवर्तेन किया करती हूँ तथा अन्य 
व्यक्तियों के पास आती-जाती हैं।' (सचमुच जैसे गाड़ी के पहिये अभी यहां ओर 
अभी वहां इस प्रकार भूमियां बदला करते हैं ऐसे ही सम्पत्तियां भूमियां बदला 
करती हैं । देखते-ही-देखते करोड़ोंपति कंगाल वन जाते हैं और कंगाल करोड़पति 
बन जाते हैं। अतः जब भी धन प्राप्त हो, उसका सदुपयोग कर यश प्राप्त करना 
चाहिए ।) वेद कहता है कि “वेसमझ' व्यक्ति व्यर्थ ही अन्न को प्राप्त करता है। 
सच कहता हूं वह अन्न उसके लिए घातक ही है जो अपने अन्न से न ता इश्वरो- 
पासक पूजनीय विद्वान्‌ का पोषण करता है और न ही बन्धु-बान्ध॒वों का । ऐसा 
वह मात्र स्वयं खाने वाला नितान्‍्त पापी होता है। हा 


ऋत और सत्य की भावना 


“बुँदिक नैतिक भावनाओं का मौलिक आधार ऋत और सत्य का व्यापक 
सिद्धान्त है | वाह्य जगत्‌ की सारी प्रक्रिया विभिन्‍न प्राकृतिक नियमों के अधीन चल 
रही है। परन्तु उन सारे नियमों में परस्पर विरोध न होकर एकरूपता या ऐक्य 
विद्यमान है। इसी को /'ऋत कहते हैं। इसी प्रकार मनुष्य के जीवन के प्रेरक जो 
भ्षी नैतिक आदर्श हैं, उन सबका आधार 'सत्य' है । अपने वास्तविक स्वरूप के प्रति 


१. स इद भोजों यो गृहवे ददात्यन्नकामाय चरते कृशाय । 
अरमस्मे भवति यामहुता उतापरीषु कृणुते सब्ायम्‌ ॥३॥ 
२. नस सखा यो न ददाति सखझ्ये सचाभुवे सचमानाय पित्व: : 
अपास्मात्प्रेयान्‍न्न तदोको अस्ति पृणन्तमन्य सरणं चिदिच्छेत्‌ ॥४॥ 
३. परणीयादिन्नाधमानाय तव्यान्‌ द्राधीयांसमनुपइयेत पन्थास्‌। 
ओ हि वतंन्‍्ते रथ्येब चक्रान्यमन्यमुप तिष्ठन्ते रायः ॥५॥ 
४. मोघमन्नं विन्दते अप्रचेताः सत्य ब्रवीमि वध इत्‌ स तस्य । 
तार्यम्रणं पृष्यति नो सखायं केवलाघो भवति केवलादी ॥६॥। 
--(ऋग्‌० १०।११७।३-६) 


१२४ वेदों में मानववाद 


सच्चा रहना, यही वास्तविक धर्म है। परन्तु वैदिक आदर्श, इससे भी आगे बढ़कर, 
ऋत और सत्य को एक ही मौलिक तथ्य के दो रूप मानता है। इसके अनुसार मनुष्य 
का कल्याण प्राकृतिक नियमों और आध्यात्मिक नियमों में परस्पर अभिन्‍नता को 
समझते हुए उसके साथ अपनी एकरूपता के अनुभव में ही है।' वेद में 'ऋत' 
और 'सत्य' की महिमा का हृदयाकर्षक वर्णन अनेक स्थानों पर पाया जाता है। 
यथा-- 
ऋतस्य हि शुरुध: सन्ति पूर्वीऋ तस्य धीतिवु जिनानि हन्ति । 
ऋतस्य इलोको बधिरा ततद कर्णा बुधान: शुचमान आयो:॥ 
खतस्य दु्हा धरुणानि सन्ति पुरूणि चन्द्रा वपुषे वपूंषि। 
ऋतेन दीर्घमिषणन्त पृक्ष ऋतेन गाव ऋतमा विवेशु:॥ ., 
(ऋगु० ४॥२३। ८८६) 


अर्थात्‌ “ऋत अनेक प्रकार की सुख-शान्ति का स्रोत है। ऋत की भावना ब््यापों 


को विनष्ठ करती है। मनुष्य को उद्बोधन और प्रकाश देने वाली ऋत की कीति 
बहिरे कानों में भी पहुंच चुकी है । ऋत की जड़ें सुदृढ़ हैं, विश्व के नाना- *रमणीय 
पदार्थों में ऋत मूर्तिमान्‌ हो रहा है। ऋत के आधार पर ही अन्नादि खाद्य पदार्थों 
की कामना की जाती है, ऋत के कारण ही सूर्य-रश्मियां जल में प्रविष्ट हो उसको 


ऊपर ले जाती हैं ।” ऊँसे गायें बछड़ों के स्थानों को वैसे ही सत्य आचरण से उत्तम... 


शिक्षित वाणियां सत्य ब्रह्म को प्राप्त होती हैं। # 
इसी प्रकार वेद में सत्य की महिमा का व्याख्यान करते हुए कहा गया है 


जिस प्रकार द्यु लोक का धारण बाह्य लोक से सूर्य द्वारा हो रहा है वैसे ही वास्त--- * 
3 श््‌ _ 


विक रूप से इस भूमि का धारण सत्य के आश्रय से ही हो रहा है। 

सत्येनोत्तभित्ता भूमिः सूर्येणोत्तभिता दा: (ऋयग्‌० १०।८५॥१) 

वस्तुतः यदि इस संसार से सत्य को समाप्त कर दिया जाये तो कोई किसी परः 
भी विश्वास न करे तथा इस प्रकार सब लोक-व्यवहार ही समाप्त हो जाये, अतः 
सत्य पर ही भूमि का आधार है। यह वैदिक उपदेश पूर्णतः यथार्थ है | अथर्ववेद के 


भूमि-सूक्‍त में भी पृथिवी के धारण करने वाले पदार्थों में सर्वप्रथम सत्य का ही परि- .. 


गणन किया गया है। 
सत्य बृहदूतमग्र॑ दीक्षा तपो ब्रह्म यज्ञ: परथिवीं धारयन्ति। 
(अथवं० १२।११) 
यजुर्वेद में कहा गया है कि सुष्टिकर्ता परमेश्वर ने सत्य और . असत्य के रूपों 
को देखकर पृथक्‌-पुथक्‌ कर दिया है। उनमें से श्रद्धा की पात्रता सत्य में ही है। 
अश्वद्धा की अनृत या असत्य में है । 


१, डा० मंगलदेव शास्त्री : “भारतीय संस्कृति का विकास”, पृ० ७४-७५ 
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दृष्ट्वा रूपे व्याकरोत्‌ सत्यानृते प्रजापति:। 
अश्रद्धामनृतेष्दधाच्छुद्धां सत्ये प्रजापति:। 
(यजु० १६।७७) 
अन्य मन्त्र में कहा गया है : ब्रताचरण से ही मनुष्य को दीक्षा अर्थात्‌ उन्नत 
जीवन की योग्यता प्राप्त होती है। दीक्षा से दक्षिणा अथवा प्रयत्न की सफलता प्राप्त 
होती है । दक्षिणा से अपने आदशों में श्रद्धा और श्रद्धा से सत्य की प्राप्ति होती है 
ब्रतेन दीक्षामाप्नोति दीक्षयाप्नोति दक्षिणाम्‌ । 
दक्षिणा श्रद्धामाप्नोति श्रद्धया सत्यमाप्यते। 
(यजु० १६।३०) 
ऋग्वेद में कहा गया है कि उत्तम ज्ञान को प्राप्त करने वाले पुरुष के लिए सत्य 
और सत्य वचन एक-दूसरे का मुकाबला करते हुए पहुंचते हैं । उन दोनों में से जो 
सर्च और जो एक सरल वचन है सौम्य गुण युक्त पुरुष उसकी रक्षा करता है और 
जो असत्य-वचन है उसका सर्वथा नाश कर डालता है. 
सुविज्ञानं चिकितुषे जगाय सच्चासच्च वचसी पस्पधाते । 
- तयोय॑त्सत्य॑ यतरदूजीयस्तदित्सोमोडवति हन्त्यासत्‌ 
(ऋग्‌० ७।१०४।१२) 
*डसलिए प्रार्थना की गयी कि “मैं वाणी में सत्य को प्राप्त करूं |” 
वाच: सत्यमशीय (यजु ० ३६।४) 
अमस्त देवी शक्तियां मेरी रक्षा करें और मुझे सत्य में तत्पर रहने की शक्ति 
प्रदान करें--- 
देवा देवेरवन्तु मा**'सत्येन सत्यम्‌ (यजु० २०११-१२) 
ग्रज्ञ द्वारा मैं सत्य और श्रद्धा को प्राप्त करूं--- 

> सत्य च से श्रद्धा च मे ' * “यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ । (यजु० १८।५) 

- “ऋत और सत्य की भावना ही वास्तव में अन्य वैदिक उदात्त भावनाओं की 
जननी है । सारे विश्व-प्रपंच का संचालन शाश्वत नैतिक आधार पर हो रहा है, 
ऐसी धारणा मनुष्य में स्वभावतः समुज्ज्वल आशावाद, भद्ब-भावता और आत्म- 
विश्वास को उत्पन्न किये बिना नहीं रह सकती ।” 
इसी प्रकार--- 

ऋतस्य पथा प्रेत (यजु० ७४५) 

“सत्य के मार्ग पर चलो ।' 

सत्रा वाजं न जिग्युषे। (अथर्व ० २०।६८।२) 

सत्य के साथ जीतने वाले योद्धा अन्न आदि पदार्थों से प्रतिष्ठा पाते हैं। 
सुगा ऋतस्य पन्‍था: (ऋग्‌० ८5।३१।१३) 

“सत्य का मार्ग सुख से गमन करने योग्य सरल हो” 
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ऋतस्य पन्‍्यां न तरन्ति दुष्कृत: | (ऋग्‌० ६। १३॥६) 

“सत्य के मार्ग को दृष्कर्मी पार नहीं कर पाते ।' 

सत्या मनसो मे अस्तु (ऋग्‌ १०।१२५।४) 

“मेरी मन की भावनाएं सच्ची हों ।* 

अहमनुतात्सत्यमुपेसि (यजु ० १५) 

“मैं झूठ से बचकर सत्य को धारण करता हूं ।” 

ऋतस्प पथि वेघा अपादयि (ऋग्‌० ६।४४।८) 

“सत्य के पथ में परमेश्वर रक्षा करते हैं । 

सत्यं तातान सूर्य: (ऋग्‌० १।१०५।१२) हर 


“सूर्य सत्य को ही विस्तारित करता है ।' भाव यह है कि सत्य और प्रकाश में 


समानता है। 

ऋतस्य शूडः गमुविया वि पप्रथे (ऋग्‌० ८।८६।५) 

अर्थात्‌--सुष्टि के नियमों की सत्ता सर्वत्र फली हुई है। इत्यादि हजारों 
बैदिक सूक्तियां वैदिक आचारशास्त्र में 'ऋत' और 'सत्य' के सर्वोपरि मह॒त्व को 
व्यक्त करती हैं । 


भद्र-भावना 
वैदिक मन्‍्त्रों की एक दूसरी अनोखी विशेषता उतकी भरद्ध-भावना है। यह 
कल्याण-भावना भोगैश्वर-प्रसकत, इन्द्रिय-लोलुप या समयानुकूल अपना :काम 
निकालने वाले आदर्शहीन व्यक्तियों की वस्तु नहीं है। इसके स्वरूप को तो वही 
समझ सकता है, जिसका यह विश्वास है कि उसका सत्य बोलना, संयत जीवन, 
आपत्तियों के आने पर भी अपने कतंव्य से मुंह न मोड़ना उसके स्वभाव, उसके 
व्यक्तित्व के अन्तःस्वरूप की आवश्यकता है) गीता की सात्विक भक्ति और 
निष्काम कर्म के मूल में यही आशामय, श्रद्धामय कल्याण-भावना निहित है। 
मानव को परमोच्च देव-पद पर बिठाने वाली यह भद्रभावना वैदिक प्रार्थताओं में 
प्रायः देखने में आती है । जैसे-- 
आ नो भद्रा: ऋतवो यन्‍्तु विश्वतो5दब्धासो अपरीतास उद्भिद: । 
देवा नो यथा सदमिद्वुधे असन्त प्रायुवो रक्षितारो दिवे दिवे॥ 
देवानां भद्रा सुमितिऋ जूयतां, देवानां रातिरभि नो नि वर्तताम्‌ । 
देवानां सख्यमुप सेदिमा वयं देवा न आयु: प्रतिरनन्‍्तु जीवसे।॥ 
भद्र कर्णेभि: श्णयाम देवा: भद्र पव्येमाक्षभियजत्रा:। 
स्थिरैरडः गैस्तुष्ट्वांसस्तनूभिव्येशेम देवहितं यदायु:॥ 
(ऋणग्‌० १८९। १-२, ८) 


गम ५ ४ श्र 
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विश्वानि देव सवितर्‌ दुरितानि परासुव । 
यद्‌ भद्र तन्‍न आसुब ।॥॥ 
( यजु० ३०।३) 

अर्थात्‌ “हमें सब ओर से भली भावनाएं मिलें । उनमें धोखा न हो । उनमें वाधा 
न हो । उनमें उन्नति ही उन्नति हो, उनसे देवता तुष्ट होकर दिन-दिन हमारी रक्षा 
करें, वृद्धि करें, हमारा सदा साथ दें । देवताओं की भली कल्याणी धारणा हमारे 
अनुकूल हो । देवताओं के दान का मुख हमारी ओर हो । हमने देवताओं की मित्रता 
प्राप्त की है। वे हमारी आयु बढ़ावें और हम पूर्ण जीवन पावें। हे देवताओं ! हम 
कानों से भला सुनें । हे पूजनीयो ! हम आंखों से भला देखें | हमारा अंग-अंग स्थिर 
हो। हम सदा स्तुति-शील बने रहें । हमारे तन दैव-प्रदत्त आयुभर ठीक चलें। हे 


. सर्वजगदुत्पादक परमेश्वर, आप हमारे सब दु:खों और दुर्गुणों को दूर भगा दो | जो 


कुछ मंगल-कारक हो, उसे हमारे यहां ले आओ |” 


'स्वस्ति-कामना 


स्वस्ति न: पथ्यासु धन्वसु स्वस्त्यप्सु वृजने स्ववंति। 

स्वस्ति न: पुत्रकुथेषु योनिष स्वस्ति राये मरुतो दधातन॥ 

स्वस्तिरिद्धि . प्रपथे श्रेष्ठा रेक्णस्वस्त्यभि या वाममेति। 

सा नो अमासो अरणे निपातु स्वावेशा भवतु देवगोपा॥ 

हे (ऋग्‌० १०।६३।१५-१६) 

अर्थात्‌--“सुविस्तृत मार्गों पर हमें सुख-लाभ हो। भूमि के मरु-भागों में हमें सुख- 
लाभ हो । जल-प्रधान प्रदेशों में हमें सुख-लाभ हो । खुले मैदानों में हमें सुख-लाभ 
हो । घनी वस्तियों में हमें सुख-लाभ हो । सन्‍्तति-कारक गृह-सम्बन्धों में हमें सुख- 
लाभ हो। है मस्तो! सुख बढ़े, समृद्धि बढ़े । जो श्रेष्ठ, धनवती शुभ स्थिति दूर यात्रा 
में भी हमारा पूरा साथ देती है और झट से इष्ट सिद्धि का द्वार खोल देती है, उसके 
रखवाले सब देवता स्वयं हैं। वह सदा हमारी बनी रहे। वही घर पर और वही 
बाहर हमारी रक्षा करे।” 


 विद्व-शान्ति 


शन्‍नो मित्र: शं वरुण: शन्‍्नो भवत्वय्य॑मा। 
शन्‍त इन्द्रों बृहस्पतिः शन्‍्नो विष्णरुरुक्रम:॥ 
दान: सूर्य उरुचक्षा उदेतु शन्‍्नइचतम्र: प्रदिशों भवन्तु। 
शन्नः पर्वता ध्रुवयो भवन्तु शन्‍्नः सिन्धव: शमु सन्त्वाप:॥ 
शन्‍्नों देव: सविता त्रायमाण: शन्‍नो भवन्तूषसो विभातो:। 
शन्नः पर्जन्यों भवतु प्रजा भ्यः शन्न: क्षेत्रस्य पतिरस्तु झंभू:॥ 
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शान्‍्ता दूयौ: शान्‍्ता पृथिवी, शान्तमिदमसुरवेन्तरिक्षम्‌। 
शान्ता उदन्वतीरापः, श्ान्ता नः सन्त्वोषधीः।॥ 
शान्तानि पूर्वरूपाणि शान्तं नो अस्तु कृताकृतम्‌। 
शान्तं भूत च भव्यं च सर्वमेव शमस्तु नः॥ 
शं नो वातः पवताए शं नस्तपतु सूर्य:। 
शं नः कनिक्रदद्देवः, पर्जन्यो अभि: बषंतु॥ 
द्यौः शान्तिर अनन्‍्तरिक्षए शान्ति: । 
पुृथिवी शान्तिर आप: शान्तिर ओषधयः शान्ति:॥ 
वनस्पतयः शान्ति विद्वेदेवा: शान्ति ब्रह्म शान्ति:। 
सर्वश्शान्ति: शान्तिरेव शान्ति: सामा शान्तिरेधि॥., व 
(ऋग्‌० १।६०।६; ७३५८-१०; अथर्वे० १६।६।१-२; यजु० ३६।१०-१७) 
अर्थात्‌ “मित्र हमारे लिए सुखकारी हो। वरुण हमारे लिए सुखकारी हो। अर्यमा 
हमारे लिए सुखकारी हो। इन्द्र हमारे लिए सुखकारी हो। बृहस्पति हमारे लिए 
सुखकारी हो | विशालगामी विष्णु हमारे लिए सुखकारी हो । विस्तृत प्रकाश वाला 
सूर्य हमारे लिए सुखकारी होता हुआ उदय हो। चारों प्रदेश हमारे लिए सुख- 
कारी हों । निश्चल परत हमारे लिए सुखकारी हों । नदियां और जल हमारे लिए 
सुखकारी हों । रक्षा करता हुआ सविता हमारे लिए सुखकारी हो । प्रकाशवती उषाएँ 


हमारे लिए सुखकारी हों। हमारे लिए मेघ सुखकारी हों, जिससे हम प्रजावान्‌. 2 


सके | खेती की रक्षा करने वाला शंभु हमारे लिए सुखका री हो । हमारे लिए चुलोक! 
शान्तिकारी हो। हमारे लिए पुथिवीलोक शान्तिकारी हो । हमारे लिए यह विश 
अन्तरिक्ष-लोक शान्तिकारी हो। हमारे लिए ओषधियां शान्तिकारी हों। हमारे 
लिए पूर्व-रूप शान्तिकारी हो ! हमारे लिए कृत और अकृत शान्तिकासी हों । हमारे 
लिए जो हो चुका और हो रहा है; सभी कुछ शान्तिकारी हों। वायु-हँमारे लिए 
सुखकारी होता हुआ चले । सूर्य हमारे लिए सुखकारी होता हुआ चमके। प्रबल 
भेघ हमारे लिए सुखकारी होता हुआ कड़-कड़ वरसे। यु-लोक शान्ति स्वरूप हो 
रहा है । मध्यलोक शान्तिस्वरूप हो रहा है। पृथिवी लोक शान्ति-स्वरूप हो रहा 
है। जल शास्ति-स्वरूप हो रहा है। ओषधियां और वनस्पतियां शान्तिस्वरूप हो रही' 


हैं। सब देवता शान्तिस्वरूप हैं। ब्रह्म शान्तिस्वरूप हैं। सवंत्र शान्ति है। शान्ति 8 


है। शान्ति हैं। वही शाच्ति मुझे भी मिले ।” 


भूमि हमारो माता है 
माता भूमि: पुत्रो5हं पृथिव्या: (अथवे० १२॥१।१२) 
अथववेद के भूमिसूकत में मानव साहित्य में प्रथम बार पृथ्वी को माता बता 
कर अपने आपको उसका पुत्र बताया गया है। 'मातृभूमि' की धारणा का यह प्रथम 


डं 


० >्यमिकुडकलक:- ००%+.. 


भरट्रदलाकमाक । 


वंदिक आचार रशास्त्र एवं मानववाद ॥ 0 


उद्गार है। राष्ट्र-प्रेम से ओत-प्रोत इस सुक्‍त में विविधरूपा वसुन्धरा की अनेक सुन्दर 
तथा कृतज्ञतावूर्ण शब्दों में स्तुति की गयी है । वह विविध ओषधिथ्वनस्पतियों से सब 
प्राणियों का भरण-पोषण उसी प्रकार करती है जिस प्रकार कोई माता दूध से अपने 
शिशुओं का। भूमि अटल है, दृढ़ है, अपने शिशुओं के लिए सब कुछ सहन करती है। 
सूर्य,चन्द्रमा, पर्जन्य प्रभृति महती दिव्य शक्तियां निरन्तर पृथ्वी की रक्षा करती हैं । 
पृथ्वी रत्तगर्भा है---प्राणिमात्र के लिए ऊर्जा का महान्‌ स्रोत है। यह ऊर्जा और 
दढ़ता मनुष्य को सतत दृढ़ और स्वतन्त्र रहने की प्रेरणा देती रहती है। इसे विश्व॑- 
भरा और वसुधानी कहा गया है | यह सृष्टि की आधारभूत अग्ति को धारण करती 
है---बेदवानरं बिभूती भूमिरग्निम्‌। (अथवं ० १२।१।६) सम्भवतया यहां पृथ्वी के 
भीतर विद्यमान ताप अभिप्रेत है। इसी पर शिलाएं, पाषाण, धूलि आदि हैं--यही 
सुवर्णमय वक्ष:स्थल वाली (हिरिण्यवक्षा) है। भूमि की उत्पत्ति के विषय में बताया 
गया है कि उत्पत्ति से पूर्व वह समुद्र में सलिल के रूप में थी-- यार्णवेडधि सलिलमग्न 


* आसीत्‌ (अथ्वं० १२।१।८)। सम्भवतया यहां उस सृष्टि-जल के प्रति संकेत है जिस 


पर हरिण्यगर्भ अण्डा तैरता रहा था और बाद में फूटते पर उसके एक भाग से पृथ्वी 
और दूसरे से आकाश बने थे । 

भूमि सबके लिए समान है, सबको समता का व्यवहार सिखाती है। इसीलिए 
पांचों (प्रकार के या पांचों दिशाओं में रहने वाले) मनुष्य उसके ही बताये गये हैं--- 
तबेमे पृथिवि पंच मानवाः (अथवे० १२।१।१५) | भूमि को अदिति, कामनाओं का 
दोंहुम करने वाली, विस्तृत और प्राणियों का बीज वपना करने वाली बताया गया 
है---स्वमस्थावपनी जनानामदितिः कामदुघा पत्रथाना (अथर्व ० १२१६१) | भूमि 
की गोद की कल्पना की गयी है--उपस्थास्ते अनमीवा अयक्ष्माः (१२।१।६२)। 
बार-बार भूमि से प्रार्थना की गयी है कि वह सब प्रकार की सुरक्षा प्रदान करे, आयु 
दीर्घ बनाये, धन-धान्य से सम्पन्न तथा औषधिरस, गोरस, जल आदि से समृद्ध 
होकर सभी प्राणियों को सुखी बनाये । कोई शत्रु इस पर आधिपत्य न कर सके। 
इसीलिए मातृभ्रूमि का उपासक प्रण करता है कि “मैं क्रोध करने वाले अन्य 


(शत्रुओं) को नीचे गिरा मारूं---अवान्यान्‌ हन्मि दोधतः(५८) | वह अपने आपको 


चारों ओर से विजय करने वाला, सवेविजयी और प्रत्येक दिशा या मनोरथ को 
बश में करने वाला उद्घोषित करता है--अभीषाडस्मि विद्वाषाडाशामाशां 
विषासहिः (५४) | 

राष्ट्रभक्ति से ओतप्रोत, वीरता की भावना वाले तथा मातृभूमि के यशोगान 
से परिपूर्ण इस भूमि-सूक्‍त में कुल तिरेस८ मन्त्र हैं। यहां उसके प्रथम दस मन्त्र 
दिग्दर्शन-मात्र उद्धृत किये गये हैं।' 


१, डा०» कृष्णलाल : 'वैदिक संग्रह, पृू० १६६-६७ 


हम 


१३० वेदों में मानववाद 


सत्यं बृहद्तमुग्रं दीक्षा तपो ब्रह्म यज्ञ: पथिवीं धारयन्ति। 
सा नो भूतस्य भव्यस्य पत्न्युरु लोक पृथिवी न: कृणोतु ॥ 
महान्‌ सत्य, महान्‌ ऋत, उम्रता अर्थात्‌ क्षात्र-शक्ति, दीक्षा, तप, ब्रह्म-शक्ति 
और बज्ञ, ये सात पृथिवी को अर्थात्‌ हमारे राष्ट्र को धारण कर रहे हैं। हमारे 
भृतकाल की और भविष्यकाल की रक्षा करने व/ली वह हमारी मातृभूमि हमारे 
लिए विस्तृत प्रकाश और स्थान करे । 
असंबाधं बध्यतो मानवानां यस्या उद्धतः प्रवतः सम॑ बहु। 
नानावीर्या ओषधीर्या बिभति पृथिवी नः प्रथतां राध्यतां नः ॥ 
जिसके गति-निरोधक व्यवहारों को बनन्‍्धन और संयमन में लाने वाले: मु के 
पुत्र अर्थात्‌ मनुष्य की बहुत प्रकार की उच्चताएँ, निम्तताएं और समताएं हैं, जो ... 
अनेक प्रकार के वीर्य अर्थात्‌ शक्ति और गुणों वाली ओषधियों की धारण 
है, वह हमारी मातृभूमि हमारे लिए विस्तीर्ण होवे और हमारे लिए समृद्ध बने' | “, 
यस्यां समुद्र उत सिन्धुरापो यस्यामत्मं कृष्टय: सम्बभूवुः। 
यस्यामिदं जिन्वति प्राणदेजत्‌ सा नो भूमि: पूर्वपेये दध्षातु ॥ 
जिसमें समुद्र और नदियां तथा अन्य विविध अकार के जल हैं, जिसमें अन्न 
होता है और अनेक प्रकार को खेतियाँ होती हैं अथवा मनुष्य मिलकर रहते हैं, जिसमें 
प्राण लेता हुआ तथा चेष्टा करता हुआ यह सब प्राणि-जगत्‌ चलः रहा है अथवा 
अपने आपको:तृप्त कर रहा है वह हमारी मातृभूमि हमको पूर्वपेय में- अर्थात्‌-पूर्वजा 


पुरुषों द्वारा प्राप्त किये गये उत्तम पद पर अथवा प्रथम पान' करने यॉग्य दर दि 20७३7 


उत्तम पेय पदार्थों में धारण करे अर्थात्‌ इनको प्रदान करे । पक 
यस्याइचतस्त्र: प्रदिशः पृथिव्या यस्यामनन्‍्नं कृष्टयः संबभव: | .. .. 
या विभरति बहुधा प्राणदेजत्‌ सा नो भूमिगोष्वप्यन्ने दधातु | .*४ 
जिस हमारी मातृभूमि की चार विस्तीर्ण दिशाएं हैं, जिसमें अन्न होते हैं। 
खैतियां होती हैं अथवा मनुष्य मिल कर रहते हैं, मिल कर उन्द॒ति करते हैं, जो 
प्राणधारी और चेष्टाशील प्राणि-जंगत्‌ का अनेक प्रकार से भरण-प्रोषण करती है. 
मारी मातृभूमि हमें गौवों भें और भांति-भांति के अन्नों में धारण करे- 
इनको प्रदान करे । 
यस्यां पूर्व पू्वजना विचक्रिरे यस्यां देवा असुरानभ्यवतंयन। 
गवामश्वानां वयसइ्च विष्ठा भगं वर्च: पृथिवी नो दधांतु ॥ 
जिसमें पहिले के प्ूव॑ंज पुरुष भांति-भांति के कर्म करते रहे हैं, जिसमें देव प्रकृति 
के पुरुष असुर प्रकृति के लोगों को अभिभूत (पराजित) करते रहे हैं, जो गौवों का, 
घोड़ों का और भांति-भांति के पक्षियों का विशेष रूप से रहने का स्थान है अथवा 
अन्नों का विशेष रूप से रहने का स्थान है, वह हमारी मातृभूमि हमारे लिए ऐश्वर्य 
और तेज को धारण करे---प्रदान करे । 


है। 
। 


वैदिक आचारणशास्त्र एवं मानववाद ब्‌३्१्‌ 


विश्बंभरा वसुधानी प्रतिष्ठा हिरप्यवक्षा जगतो निवेशनी । 
पे वैद्यानरं विश्रती भूमिरग्निमिन्द्र ऋषभा द्रविणे नो दधातु ॥। 
सबका भरण-पोषण करने वाली अथवा सवको अपने ऊपर धारण करने वाली, 
सब प्रकार के ऐश्वर्य को अपने में धारण करने वाली, सबका आधार, सबको आश्रय 
और प्रतिष्ठा देने वाली, सुबर्ण को अथवा हितकारी और रमणीय पदार्थों को अपने 
वक्षःस्थल में रखने वाली, सब जगत्‌ को अपने में वसाने वाली अथवा कल्याण में 
प्रविष्ट कराने वाली, सं लोगों के हितकारी अग्नि को अपने में रखते वाली, इन्द्र 
अर्थात्‌ चुना हुआ सम्राट्‌ है अधियति जिसका ऐसी वह हमारी मातृभूमि हमें बल 
«.. और धर्वे में धारण करे--इनको प्रदान करे । 
“-«-८, यां रक्षन्त्यस्व॒प्ता विश्वदानीं देवा भूमि पृथिवीमप्रमादम्‌। 
'एऐ४ सा नो मधु प्रियं दुह्ममथो उक्षतु वर्चसा॥ 

५ जिस विस्तार और ख्याति देने वाली मातृभूमि की सदा जागरूक रहने वाले 
विविज्े व्यवहारों में कुशल विद्वान्ृप्रजाजन प्रमादरहित होकर रक्षा करते हैं, वह 
हुभारी मातृमूमि हमारे लिए प्रिय मधु को दुह् करे---पर्णरूप से दिया करें और हमें 
तेजी के साथ वृद्धि प्रदान करे । 

*य्रार्वेडधि सलिलमग्र आसीद्‌ यां मायाभिरत्वचरन्मनीषिण: । 

_ स्पा हृदयं परमे व्योमस्त्सत्येनावृतममृतं पृथिव्या:। 

का नो भूमिस्तिषि बलं राष्ट्र दधातृत्तमे॥ 

| ला जि जौ पहले समुद्र में “-जल में--थी, जिसकी बुद्धिमान्‌ लोग अपनी कौशलयुक्त 

बुद्धियों-से सेबा करते हैं, जिससे हमारा विस्तार करने वाली और हमें ख्याति देने 

द वाली भातृभूमि का अमर हृदय परम रक्षक और आकाश की भांति परम व्यापक 
परमात्मा में्सेल्यं से ढका हुआ है, वह हमारी मातृभूमि हमारे उत्तम राष्ट्र में दीप्त 

हैः तेज क़ो और बेल को धारण करे---प्रदान करे । 

£ यस्थामाषः परिचरा: समानी रहोरात्रे अप्रमादं क्षरन्ति । 


हि 


५ आल की ७ 
ली रु 


सा नो भूमिर्भूरिधारा पयो दुह्ममथो उक्षतु वर्चसा॥ 

४ जिसमें सेवक होकर चारों ओर बहने वाले जल दिन-रात प्रमादरहित हो कर 
बह रहे हैं, अनेक धाराओं वाली वह हमारी मातृभूमि हमारे लिए जल और दूध को 
““  दुहे, पूर्ण रूप से प्रदान करे और हमें तेज से सींचे और बढ़ावे । 
यामश्विनावमिमातां विष्णुय्य॑स्यां विचत्रमे । 


हित इन्द्रो यां चक्र आत्मने3नमित्रां गचीपति:। 
* सा नो भूमिवि सुजतां माता पृत्राय मे पय: ॥ 

जिसे दोनों अश्वी दिन और रात नापा करते हैं या निर्माण करते हैं, विष्णु 
# जिसमें विचरण करता है, जिसे वाणी, कर्म और प्रज्ञा के धनी इन्द्र ने अपने लिए 


शत्रु रहित कर रखा है वह हमारी मातुभूमि मुझ पुत्र के लिए अन्न, दूध और जल 


१३२ बेदों में मानववाद 
प्रदान करे । 


वैदिक राष्ट्रगीत 
शुक्ल यजुर्वेद में से उद्धृत यह मन्त्र वेद के सर्वोदियात्मक सर्वागपूर्ण उदार 
दृष्टिकोण को प्रस्तुत करता है। इसे वेद का राष्ट्रीय गीत' भी कहा जाता है। 
स्वस्थ, सुखी, समृद्ध राष्ट्र के लिए जो कुछ भी मूलतः अपेक्षित है, उस सबकी 
अभिलाषा इसमें अभिव्यक्त की गयी है। शारीरिक, बौद्धिक और प्राकृतिक--- 
तीनों रूपों में समस्त राष्ट्र को समृद्ध होना चाहिए 
आ ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणो ब्रह्मवर्चसी जायतामा राष्ट्रे राजन्य: शूर 
इषव्यो5तिव्याधी महा रथो जायतां, दोग्ध्नी घेनुवोढानड्वानाशु:! 
सप्ति: पुरन्धियोंषा जिष्णू रथेष्ठा: सभेयो युवास्य यजमानस्य 
वीरो जायतां, निकामे-निकामे नः पर्जन्यो वर्षतु फलवत्यो न. 
ओषधय: पच्यन्तां, योगक्षेमों नः  कल्पताम्‌॥ 
(यजु० २२२२) 
अर्थात्‌-- 
“(हमारे) द्राह्मण-वर्ग में तप, त्याण और ज्ञान से सुशोभित जीवन वाले 
ब्राह्मण सदा होते रहें । 
(हमारे) रक्षक (सैनिक) वर्ग में प्रभुत्व-शाली,) अस्त्र-शस्त्र में अतिनिपुण, 
(रिपु-दल के) महा-विनाशक सूरमा संदा होते रहें । ५ 
(हमारे) इस यजत-शील (समाज) में दुर्धारे गौएं, (खूब हल आदि) खींचने 
वाले बैल, वेगगामी घोड़े, गृहर्धमिणी महिलाएं और विजय-शील (शत्रुओं का) 
नाश करने वाले, युद्ध-प्रवीण, वीर जवान सदा होते रहें । 
जब जब हमें चाहिए, मेह (बराबर) बरसता रहे। 
हमारी फल-लदी खेतियां (खूब) पकती रहें। 
हमारा सुख कल्याण (बराबर) बढ़ता रहे ॥” 
पढ़ने-पढ़ाने वाले, तेजस्वी विचारक व्यक्ति,सुदृढ़ राष्ट्र का आधार हैं, उसकी 
अमूल्य निधि हैं, अतः सर्वप्रथम उनके लिए प्रार्थना की गयी है। किन्तु साथ ही 
उनकी रक्षा के लिए क्षत्रियों अर्थात्‌ कुशल सैनिकों का होना अत्यन्त आवश्यक है। 
अरक्षा के वातावरण में चिन्तनसम्बन्धी गतिविधियां असम्भव नहीं तो कठिन अवश्य 
हो जाती हैं--शस्त्रेण रक्षिते राज्ये शास्त्रचर्चा प्रवर्तते' । और सैनिकों के स्वास्थ्य 
की रक्षा के लिए क्रषकों, वैश्यों आदि के द्वारा पुष्टिकारक दूध, अनाज आदि का 
विपुल उत्पादन आवश्यक है। इस उत्पादन से बैल, घोड़े आदि उपयोगी पशुओं को 
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भी लाभ होता है। यदि गृहलक्ष्मी समृद्ध होगी, तभी वह अर्थ-ब्यवस्था के मुलाधार 
घर को सुचारु रूप से संभाल सकेगी। राष्ट्र में यजमान अर्थात्‌ ईश्वर में श्रद्धाभाव 
रखने वाले एवं दानी व्यक्ति निस्सन्देह सभी अभिलषित तत्वों की पूर्ति में सहायक 
होते हैं। प्रकृति का सहयोग अर्थात्‌ समय पर आवश्यक मात्रा में वृष्टि का होना 
और प्रचुर मात्रा में अनाज का होना भी राष्ट्र के लिए आवश्यक है। और अन्त में 
आवश्यक है योगक्षेम अर्थात्‌ आवश्यकतानुरूप वस्तुओं की प्राप्ति और प्राप्त 
वस्तुओं की रक्षा | 


वैदिक वीर भावना 


#यह संसार एक समर-स्थली है। मनुष्य को बड़े-बड़े संघर्षों में से होकर गुजरना 
*कहेश न्नारों तरफ विघ्त-बाधाएं और म़त्रु मुंह बाये खड़े हैं और उसे हड़पना चाहते 
हैं। इधर आन्तरिक क्षेत्र में काम, क्रोध, लोभ मोह, मद, मत्सर आदि की पैशाची 
सेना मन पर आक्रमण करने को तैयार खड़ी है, तो उधर भयंकर व्याधियों की सेना 
शरीर पर आक्रमण करने का उपक्रम कर रही है। इधर सिंह-व्याघ्र-सर्प आदि 
भंयानक जन्तु मनुष्य को अपना ग्रास बनाने के लिए तैयार हैं, तों उधर अतिवृष्टि, 
अनावृष्टि, भूकम्प आदि अनेक दैवी विपत्तियां उसे काल-कबलित करना चाह रही 
हैं। इधर धूते-वंचक-छली लोग मनुष्य को अपने चंगुल में फंसाने की चेष्टा कर 
रहे हैं तो उधर अत्याचारी लोग उसकी गर्देत को अपनी तलवार का निशाना बनाने 
पर उतारू हो रहे हैं । 

मनुष्य के लिए वेद की प्रेरणा है : कभी तू आततायी राक्षस के अत्याचार को 
सहत मत कर। “उद्‌वृह रक्षः सहमूलमिन्द्र” (ऋग्‌० ३।३०।१७)--है वीर ! 
राक्षस को जड़ समेत उखाड़ फेंक । पर, कहीं हम वेद के इन वचनों का यह अर्थ न 
लगा लें कि वेद ने हमें पैशाची हिसा की, लूट-पाट की, व्यर्थ उपद्रव मचा कर जगत्‌ 
में अशान्ति फैलाने की अनुमति दे दी है। नहीं, वेद तो शान्ति के अग्रदूत बनकर 
हमारे सामने आते हैं। वेदों में तो भूमि-आकाश, सूर्थ-चांद-तारे, बादल-विजली, 
वन-उपवन, तरु-लता, नदी-प्वेत आदि प्रकृति की एक-एक वस्तु के आगे शान्ति 
की पुकार मचायी गयी है। इसी से हम समझ सकते हैं कि वेद शान्ति के लिए कितने 
अधिक आतुर हैं । पर शान्ति इसका नाम नहीं है कि अत्याचारी हम पर अत्याचार 
करने आये और हम कायरों की तरह उसे सह लें । हमारी आंखों के सामने निरीह्‌ 
भोली जनता पर क्र अत्याचारियों की तलवार का नग्न नृत्य हो रहा हो और हम 
आंख मीच कर बेठे रहें, राक्षस शत्रु हमारे सुन्दर साम्राज्य को नष्ट-अ्रष्ट कर रहा 
हो और हम चुप रहें । 

स्थान-स्थान पर वेद के मन्त्रों में राक्षसों के संहार का वर्णन है। मनुष्य जहां 
इससे बाह्य राक्षसों के विध्वंस का सन्देश लेंगे, वहां साथ ही हृदय में उत्पन्न होने 
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वाले आन्तरिक राक्षसों के संहार की भावना को भी जागृत करेंगे। बाहर की 
तरह अन्दर भी देवासुर-संग्राम चलता है। पापवृत्ति रूपी राक्षस देववृत्तियों पर 
विजग्न पाना चाहते हैं। मनुष्य का कतंव्य है कि अपने तीव्र संकल्पबल के शास्त्रों से 
उनका पूर्णतः संहार कर दे । पाप, अन्याय, अत्याचार, अविद्या किसी भी कोटि के 
राक्षस को सहत मत करो, सभी राक्षसों को संसार में मिटाकर सुख-शान्ति के 
साम्राज्य को स्थिर करो, अपने आपको और जगत्‌ को राक्षस्न-हीन करके देवतुल्य 


बनाओं--यही वेद का सन्देश है । 4 


“तू मेरे अन्दर उत्साह, वल और कम को फूंक दे । 

बेद की ये कर्मयोग की प्रार्थताएं हमें सदा स्मरण रखनी चाहिएँ | साथ ही वेद 
का यह सन्देश भी हमारे सामने आ जाना चाहिए कि अन्याय और अत्यार्ची रे” को 
नष्ट करने के लिए यदि हिंसा भी करनी पड़े तो वह हिसा नहीं, अपितु वीस्कइ दे * - 
यदि कोई दुष्ट आततायी हम पर अत्याचार करने आता है तो हमारा कर्त्त्म.है कि 
बीरता के साथ मुकाबला करें, कायर न बनें । अतः वेद मनुष्य का उद्बोधन; कुर्ता 


हैः 


वीरो ! उठो, आगे बढ़ो, विजय प्राप्त करो। इन्द्र तुम्हें सुख दे: 46. ः 
भुजाओं में बल हो, जिससे कि तुम कभी पराजित न हो सको ।' हे:वीर ! आग्रे 
शत्रु पर वार कर, उसे परास्त कर दे । तेरे शस्त्र को कोई नहीं रोके ज़कत$ 4० 
को झुका देने वाला बल तुझमें विद्यमान है। आततायी को मार दवे। केद्ी: निर्ज' 


हे वीर ! राक्षसों का संहार कर, हिसकों को कुचल डाल, दुष्द. गाल. की दाढ़ें 

तोड़ दे। जो तुझे दास बनाना चाहे उस बैरी के रेध को चूर-कर है हे दीरों 
सुदृढ़ हों तुम्हारे हथियार शत्रु को दूर भगा देने के लिए, सुदृढ़ हों शत्रु के कर क्रो 
रोकने के लिए। तुम्हारी सेना, तुम्हारा संगठन, प्रशंसा के योग्प हों॥ उठो क्ीरो ! 
मर कस लो, झंडे हाथों में पकड़ लो । जो भुजंग हैं, लंपट हैं, पणाये, हैं, >राक्षैस हैं, 


१. प्रेता जयता नर इन्द्रों व: शर्म यच्छतु। ः है 
उग्राः वः सन्‍्तु बाहवोइ्ताधृष्या यथासथ ॥। --(ऋग्‌० १०३० र१३) 
२. प्रेह्मभीहि धृष्णुहि न ते बच्चो नियंसते । होकर 
इन्द्र नृम्णं हि ते शवों हनो वृत्र जया अपोडचल्तनु स्वराज्यमं धर 
--(ऋग्‌० १॥८5०३) 


श्ए 


विरक्षो वि मृधो जहि वि वृत्रस्य हनू रुज । 


वि सन्युसिन्द्र वृत्रहल्नसित्रस्थाभिदासत: ॥! --(ऋग्‌० १०१५२।३) 
४. स्थिरा वः सन्त्वायूधा पराणुदे बीछ, उत प्रतिष्क्भे । 
यूष्माकसस्तु तविषो पनीयसी मा मंत्येस्प मायिनः । --(ऋग्‌० १।३६।२) 


न 
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बैरी हैं, उन पर धावा बोल दो । ओ आततायी ! तू तुझे निस्तेज, बुझा हुआ, मत 
समझना । मत समझना कि तू आकर मुझे सता लेगा और मैं चुपचाप सह लूंगा। 
देख, “यदि तू मेरी गाय को मारेगा, घोड़े को मारेगा, मेरे सम्बन्धी पुरुषों को 
मारेगा तो याद रख, मैं तुझे सीसे की गोली से बेध दूंगा ।/' जो कोई व्यर्थ में किसी 
का वध न करने वाले, किन्तु दुष्टों को पकड़-पकड़ कर वध करने वाले, हम लोगों 
को मारने का संकल्प करेगा उसे मैं जलती हुई आग की लपटों में झोंक दूंगा।' जो 
कोई भले आदमियों को शाप न देने वाले, किन्तु दुजेनों को जी भर कर शाप देने 
वाले हम लोगों को आकर कोसेगा, हमारे सामने आकर व्यर्थ गाली-गलौज बकेगा, 

उसे मैं मौत,के आगे फेंक दंगा, जैसे कुत्ते के आगे सूखी रोटी के टुकड़े । 
४ कर मुझ क्या तुमने साधारण मनुष्य समझा है। मैं तो सूर्य हूं, सूर्य !! जैसे 
* *सफीरंदित होकर सब नक्षत्रों के तेज को हर लेता है, वैसे ही मैं अपनी अपूर्व आभा 
के साथ जंगत्‌ में उदित होकर शत्रुता करने वाले सब स्त्री-पुरुषों के तेज को हर 
हर." निश्चय ही हमारी विजय होगी, हमारा अभ्युदय होगा, शत्रु की सेना को 
| कैम;पेरेसस्त कर देंगें। मुझसे शत्रुता ठानने वाला जो अमुक पुरुष का बेठा और 
'अम्रुक्त-मा:का बेटा है; उसके वर्चंस्‌ को, तेज को, प्राण को, आयु को मैं हर लूंगा। 
है 8 भूमि पर दे मारूगा ।* मुझ से वैर करने वाले दुष्टहृदयी ढेबी शत्रु का सिर मैं 


क्रेवल चेद के पुरुषों में ही ऐसी वीर-भावना नहीं भरी है, किन्तु वेद की नारियां 


१ 'अत्तिष्ठत संनह्मध्वमुदाराः केतुभिः सह । 


४ सर्पाइतरजना रक्षांस्यमित्राननु घावत ॥| --(अथर्व० १११०१) 
२. यदिं नो मां हंसि, यद्यद॒वं यदि पूरुषम्‌ । 
६ तंत्वां सीसेन विध्यामो, यथा नोउसो अबी रहा ॥ --(अबवं ० 0१$॥४) 
थोतनो विष्सददिप्सतो दिप्सतो यश्च दिप्सति। 
वेश्वानरंस्य दंष्ट्रयो रग्नेरपि दधामि तम्‌ ॥॥ जा), 
४: >ग्रो न: शपादशपतः हपतो यह्च नः शपात्‌ । 
2 .जने पेष्ट्रमिवावक्षामं, त॑ प्रत्यस्यामि मृत्यवे ॥ स्वडछ9 0 20) 
,५ ५. यथा सूर्यों नक्षत्राणासुद्यस्तेजांस्थाददे । 
/ एवा स्त्रीणांच पुंसां च ह्विषतां वर्च आरा ददे ॥॥ -+(अ्थर्वे० ७१३१) 


7 00॥ 


जितमस्माकमुद्भिन्‍्तमस्साकमभ्यष्ठां बिशवा: पृतना अरातीः । 

इदमहमासुष्यायणस्यामुष्या: पुत्रस्य वर्चेस्तेजः 

प्राणमायुतिवेष्टयासी दसेतसधराऊ्च पादयासि । -+अिथवे० १०५।३६) 

७. अरातीयोभूत्व्यस्प दुर्हादों द्िषतः शिरः । अपि वृश्चाम्योजसा । 
* “+(सिथर्व० १०।६।१) 
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भी ऐसे ही वीर-भावों से ओत-प्रोत हैं। एक नारी के उदगार देखिये: * **' अरे, यह 
घातक मुझे अबला समझे बैठा है ? मैं अबला नहीं, वीरांगना हूं, वीर की पत्ती हूं । 
मौत से न डरने वाले वीर मेरे सखा हैं। मेरा पति संसार में अपनी तुल्यता नहीं 
रखता। मेरे पुत्र शत्रु के छक्के छूड़ा देने वाले हैं, मेरी पुत्री अद्वितीय तेजस्विनी 
है। मेरे पति में उत्तम कीति का निवास है। और मैं अपनी क्या बताऊं ? कोई मेरी 
तरफ आंख उठाकर तो देखे, ऐसा परास्त होकर लौठेगा कि सदा याद रखेगा ।* 


मेरा मन शिव संकल्प वाला हो 


वाजसनेय संहिता के मन सम्बन्धी प्रस्तुत मन्त्र मनोविज्ञान का सार प्रस्तुत्त 
करते हैं। प्रत्येक मन्त्र में मन के शिव संकल्प होने की प्रार्थना के आधार पर इस मन्त्र 
समूह को 'शिव-संकल्प-सुक्त' नाम से भी अभिहित किया जाता है। मतोजिज्ञाँन 
के मुलभूत गूढ़ तत्त्व इस सूक्‍त में अत्यन्त काव्यमयी भाषा में रखे गये हैं । इन मन्त्रों 
का सार यह है कि प्रन इस विश्व में बहुत बड़ी शक्ति है । ये मन्त्र ऋग्‌० १०१६६ 
के पश्चात्‌ पठित खिल सूत्र ४।११ में भी आये हैं-- 
यज्जाग्रतो दूरमुदेति दैंव॑ 
तदु सुप्तस्य तथैबेति। 
दूरड गम ज्योतिषां ज्योतिरेकं 
तन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु | 
येन कर्माण्यपसो मनीषिणों 
यज्ञे कृण्वन्ति विदथेषु धीरा:। 
यदपूर्वः यक्षमन्तः प्रजानां 
तनन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु॥ 
यत्प्ज्ञाममुत चेतो धृतिइच 
यज्ज्योतिरन्तरमृतं प्रजासु। 
यस्मान्न ऋते किचन कम क्रियते 
तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ।। 
येनेद॑ भूत॑ं भुवनं भविष्यत्‌ 
परियृहीतममृतेन सर्वम्‌। 


१. अवीरामिव मामयं शरारुरभि मन्‍्यते | 
उताहमस्मि वीरिणोन्द्र पत्ती मरुत्सखा विश्वस्मादिन्द्र उत्तर: ॥ 
“+(ऋग्‌० १०।८६।६) 
२. मम पृत्राः शत्रहणो5थो में दृहिता विराट । 
उताहम्नस्मि सठजया, पत्यों में इलोक उत्तम: ॥ -“(ऋग० १०१५६॥३) 


हमर 
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येन यज्ञस्तायते सप्तहोता 
तन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ।। 
यस्मिन्नूच: साम यजू ैषि यस्मिन्‌ 
प्रतिष्ठिता रथनाभाविवारा:। 
यस्मिश्चित्तऐसवंमोतं प्रजानां 
तनन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥ 
सुषारथिरश्वानिव यन्मनुष्या न्‌ 
नेनीयते3भोशुभिवाजिन इव। 
ह॒त्पतिष्ठं यदजिर जविष्ठ॑ 
तनन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥। 


रो (जु० ३४१-६) 


... अर्थात्‌ मेरा मन विचित्र प्रकाश है। जब मैं दिन को जाग रहा होता हूं, तो यह 
दूर निकल जाता है। जब (रात को) सोता हूं, तब भी यह वैसे ही घूमता है। यह 
दूरगामी, ज्योतियों में अद्भुत ज्योति, अच्छे संकल्प वाला हो। जिसके द्वारा कर्म- 
परायण, मनीषी, सज्जन यज्ञों में और बुद्धिमान्‌ विद्वान्‌ विज्ञान सभाओं में (पवित्र) 
कर्मों को (विस्तृत) करते हैं, जो (सब) उत्तन्‍्न हुए प्राणि-वर्ग के अन्दर अपूर्व और 
आदरणीय (पदार्थ के रूप में) विराज रहा है, वह (यह) मेरा मन अच्छे संकल्प 
वाला हो । 

जो जानने, पहचानने और धारण करने में मुख्य साधन है, जो उत्पन्न हुए 
प्राणि-वर्ग के अन्दर अमृत ज्योति (के रूप में) विराज रहा है, जिसके बिना कोई 
भी कर्म करना असम्भव हो जाता है, वह (यह) मेरा मन अच्छे संकल्प वाला हो। 
जिस (इस एक) अमृत (पदार्थ) ने अतीत, अनागत और वर्तमान, इस सब (संसार) 
को.धारण कर रखा है और जो सात स्तुति-पाठकों वाले (जीवन-हूपी) यज्ञ को 
विस्तृत कर रहा है, वह (यह) मेरा मन अच्छे संकल्प वाला हो। 

जिसमें रथ-नाभि में अरों के समान ऋचाएं, यजु और साम प्रतिष्ठित हो रहे 
हैं, जिसमें उत्पन्न हुए प्राणि-वर्ग का सब ज्ञान ओत-प्रोत हो रहा है, यह मेरा मन 
अच्छे संकल्प वाला हो । जो चतुर सारथि की तरह बलवान्‌ घोड़ों के समान मनुष्यों 
को (मानो) रासों द्वारा लगातार हांकता रहता है, जो हृदय स्थान में रहता है, जो 
(कभी) घिसने में भी नहीं आता और जो वेग में सबसे आगे रहता है, वह (यह) 
मेरा मन अच्छे संकल्प वाला हो । 

मनुष्य का मन सबसे अधिक प्रभावशाली है । उसकी शक्ति अपरिमित है, अतः 
यह दिव्य है। मनुष्य के सोते होने पर भी मत का गतिशील होना अवचेतन मन की 
ओर संकेत करता है। जिस प्रकार बड़ी ज्योतियों (ग्रह-नक्षत्रों) से मनुष्य का जीवन 
प्रभावित होता है, उसी प्रकार मन से भी होता है। साररूप में कह सकते हैं कि 


] 
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मनुष्य वह है, जो उसका मन है। यदि प्रत्येक व्यक्ति के मन में कल्याण की भावना 
आ जाये, तो सारे संसार का चित्र परिवर्तित हो जाये ।' अतएव वैदिक ऋषि मनः- 
शुद्धि के लिए उपर्युक्त मन्त्रों में शिव-संकल्प करता है। 
मतः शुद्धि की निरन्तर प्रक्रिया के फलस्वरूप अन्त में मनुष्य का यह कहने का 
सामथ्य होता है--- 
तैजोइस शुक्रमसि अमृतमसि धाम नामासि | 
प्रियं देवानाम्‌ अनाधृष्टम्‌ देववजनमसि॥  . - 
(यज्जु ० १३१) 
अर्थात्‌-- हि 
हो तुम तेज (अरे मन !) 5.7 आन 
तुम ही दीप्तिमान्‌ हो! ४. 2 
अमृत हो तुम निधान ! 
नाम हो प्रिय दिव्य गुणों के, 


अनाधुष्ट हो (किसी तत्त्व से) ः ११३४ 


* 


25० 


देव के पूजन-यजन तुम्हीं हो । 
वद में मनोबल को बढ़ाने एवं मनोबल को क्षीण करने की कोशिश करने वाले 
की दुर्गति बनाने का अदम्य उत्साह प्राप्त होता है। बैदिक वीर कहता हैं है देवो ! 
सुन लो, मेरी इस भीष्म-प्रतिज्ञा को सुत लो | आज मेरे बलवान मन में प्रबल सैक॑- 
ल्प उठ रहे हैं । जो कोई मेरे मनोबल की हिसा करने आयेगा वह प्राशबद्ध: होकर . 


दुर्गति को पायेगा ।' ओ मन के पाप ! चल दूर हट मेरे पास से, क्यों निन्दित,सलाहें . 


१. डा० कृष्णलाल : 'बेदिक संग्रह', पृ० १४६ ;$ 
२. वहीं, शुक्ल यजूवेंद में मनश्चिन्तन' । श्री चारुदेवशास्त्रयभिनन्दन ग्रन्य, पृ० ७६ 
३. इदं देवा: श्रुणत ये यज्ञिया स्थ भरद्ाजो मह्ममुक्थानि शंसति ॥ 
पाशे स बढ्ो दुरिते नियुज्यतां यो अस्माक सन इदं हिनस्ति॥ः . « 
-अियवे० २१२॥२) 
इदमिन्द्र श्रुणहि सोमप, यत्‌ त्वा हृदा शोचता जोहवीमि। 2 
व॒श्चामि त॑ कुलिशनेब वृक्ष यो अस्माकं मन इदं हिनस्ति॥ 


हु 


-+(अथवें ० २।१२॥३) 


परो:पेहि मनस्पाप किमञस्तानि शांससि। 
परेहि न सवा कामये वृक्षां बनानि संचर गृहेष गोषु में मन: ॥ 
--(अथवे० ६।४५॥१) 
जहि त्वं काम मम॒ ये सपत्ना श्रन्धा तमांस्यव पादयेतान्‌ । 
निरिन्द्रिया अरसा: सन्‍्तु सर्वे मा ते जीविष॒: कतमच्चनाह: ॥ 
--(अथर्व० ६॥२॥१०) 
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दे रहा हैं? चल भाग यहां से, वृक्षों स जाकर टकरा, जंगलों में भठकता फिर। 
हु मुझे फुरसत कहां है, जो तेरा स्वागत करूं । मेरा मन तो गृह-कार्यो में और गो-सेवा 
> आदि शुभ-कार्यों में लगा है। कैसी आत्म-विश्वांस-भरी वीरतापूर्ण और सजीव 
उक्ति है । क्या ऐसे सत्क और साहसी व्यक्ति के मन में पाप कभी डेरा डाल सकता 
है ? आगे देखिये, अपने संकल्प बल को जागृत करता हुआ वह वीर कह रहा है-- 
“जाग, जाग, ओ मेरे संकल्प-वल, तू जाग ! राक्षसों को मार गिरा, उन्हें घोर 
5.2 अन्धकार में घकेल दे । वै आततायी निरिन्द्रिय और निर्वीर्य हो जायें, एक दिन को 
भी जींविंत न बचने पावें । 


(बढ़ और मेधा की उपासना 
' » वेद में'अच्छी बुद्धि एवं मेधा (तर्क शक्ति को धारण करना) के लिए पौनः 
<.... पुल्येन प्रार्थना की गयी है। यहां तक कि हिन्दुओं का सर्वप्रिय गायत्री मन्त्र भी बुद्धि 
: “ क्ररणो की प्रार्थना करता है । वैदिक धर्म में अंधश्रद्धा व अंधभक्ति को कोई स्थान 
(नहीं | श्रद्धा का अर्थ भी वस्तुतः सत्य' को धारण करना (श्रत्‌-धा) है जोकि 
5 बुद्धि के बिना सम्भव'नहीं। अतः वेद में स्थान-स्थान पर अच्छी बुद्धि के लिए 


| / “ब्राथना की है-- 
6 आम. तत्सवितुर्वेरेण्यं भर्गों देवस्प धीमहि। 
के धियो यो नः प्रचोदयात्‌ ॥ 
5905 “हम सविता देंव के उस परम धन्य वरणीय प्रकाश को धारण करें जो हमारी 
:“बुद्धियों को आगे सन्‍्मार्ग पर ले जाये ।” 
5 घियं वनेम ऋतया सपन्‍्तः। (ऋग्‌० २१११२) 
...  'सेंदाचरणं से परस्पर प्रेम करते हुए हम बुद्धि प्राप्त करें।' 
*< चोदय घियमयत्रों न धाराम्‌। (कगु० ६४७।१०) 
:।88 हे श्लभो-! मेरी बुद्धि को लोहे से बने शस्त्र की धार के समान तीक्ष्ण बना ४! 

5. मेधामहं - प्रथमां ब्रह्मण्वतीं, ब्रह्मजूतामृषिष्दुताम्‌ । 
: प्रपीतां ब्रह्म चा रिभिद्देवाना मवसे हुवे ॥ 
५ यां मेधामुभवों विदुर, यां मेधामसुरा विदु:। 

ऋषयों भद्वां मेधां यां विदुस्तां मय्यावेशयामसि ॥ 

य्रामृषयो भूंतकृतो मेधां मेघाविनो विदुः। 

तया मामद्य मेधयाउग्ने मेधाविनं क्ृणु॥ 

मेधां सायं मेघां प्रातरू, मेधां मध्यन्दिनं परि। 

मेधघां सूर्येस्थ रव्मिभिवंचसा वेशयामहे॥ 
पर दुयौदच म॒ इदं प्रृथिवी चान्तरिक्षं च॒ में व्यच:। 
४ अग्नि: सूर्य आपो मेंधां विश्वे देवाइच सं दढ़ु ॥ हु 


हे हि "आर ६॥१०८।२-४५; १२।१।५३) 
ह 
हे के 


का 


5, 


छ 


हू । 
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हे मेधा देवि ! तुम वेद का आधार हो। वेद से तुम्हारा विस्तार हो। सब 
ऋषि तुम्हारी महिमा गाते हैं। सब ब्रह्मचारी तुम्हारा रक्षण करते हैं। तुम हम पर 
प्रसन्‍न होओ और (तुम्हारे द्वारा) देवता हमारी रक्षा करें। जिस मेधा का ऋशभु- 
गण को मान है, जिस मेधा का देव-गण को मान है और जिस मेधा का ऋषि-गण 
को मान है उसी भली मेधा को हम अपने अन्दर धारण करें | है अग्नि देव ! मेधावी 
ऋषि गण (उत्तम) मेधा को (ही) पाकर (शब्दसार स्वरूप) ऋचाओं का प्रकाश 
करते हैं | हे अग्नि देव ! उसी मेधा से आज मुझे भी युक्त करके मेधावी बना दो। 
है मेधा देवि ! साय॑ हो था प्रातः हो, हम तेरी ही आराधना किया करें। और 
दोपहर के प्रकाश में भी हम सूर्य की किरणों द्वारा तुझे (ही अपने अन्दर) धाह़ण , 
किया करें । (यह देखो) अब द्यु-लोक और पृथ्वी-लोक ने मुझे मेधा प्रदान की है 
विस्तृत मध्य लोक ने मुझे मेधा प्रदान की है । अग्नि, सूर्य और जल ने मुझे मेधा - 
प्रदान की है। सब देवताओं ने मुझे मेधा प्रदान की है। > 


सुझ की देवी की उपासना 
आकूतति देवीं सुभगां पुरो दधे, चित्तस्य माता सुहवा नो अस्तु । 
यामाशामेमि केवली सा मे अस्तु, विदेयमेनां मनसि प्रविष्टाम्‌ ॥। 
आकूत्या नो बूहस्पते, आकूृत्या न उपा गहि। 
अधो भगस्य नो धेहि, अथो नः सुहवो भव॥ 
(अथवे० १६।४।२-३) 
हे सूझ की देवि ! आओ, सुखपूर्वक हमारे समीप आने वाली बनो | तुम ऐश्वर्य . 
से भरपूर हो। तुम चित्त की जननी हो। मैं तुम्हारी पूजा करता हूं। मैं जहां रहूं, 
तुम मेरा सदा साथ देने वाली बनो। तुम्हें मैं अपने मन में सदा प्रतिष्ठित होते हुए 
देखता रहूं । हे बृहस्पति देव ! आओ, सूझ को लेकर आओ। है बहस्पति देव! 
आओ, हमें ऐश्वर्य प्रदान करते हुए आओ ! हे बृहस्पति देव ! आओ, हमारी टेर 
को सुनते हुए आओ। 


सरस्वती वन्दना 
पावका नः सरस्वती वाजेभिर्वाजिनोवती। 
यज्ञ वष्टु धियावसु: ॥। 
चोदयित्री सुनृतानां चेतन्ती सुमतीमाम्‌। 
यज्ञं दधे सरस्वती ॥ 
महो अर्ण: सरस्वती प्रचेतयति केतुना। 
धघियो विश्वा वि राजति।॥। 
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शिवा नः शंतमा भव, सुमूृडीका सरस्वति । 
मा ते युयोम संदुश:।। (ऋगु० १३।१०-१२, अथवे० ७।६८।३) 

है सरस्वती देवी ! तू पवित्र करने वाली है। तू शब्दों का भण्डार है। तेरा 
चिन्तन-मात्र सब धनों का द्वार है! तू (हमारे) यज्ञ (आराधन ) को स्वीकार कर। 
है सरस्वती देवी ! तू सच्ची वाणियों की प्रेरणा करने वाली है। तू सुमतियों की 
सुझाने वाली है। तू (सब) यज्ञों को धारण करने वाली है। हे सरस्वती देवी ! तेरे 
इशारे से महान्‌ शब्द पैदा हो रहा है। तू सकल स्तोंत्रों के अन्दर चमक रही है। 
है करुणामयी सरस्वती भगवती ! हमें सुखी और कल्य्रुण-युक्त कर दे। हम तेरे 
“उत्तम दर्शन से (कभी) वंचित न हों । 
विद्या-प्रेम 

! विद्ययाइ्मृतमबनुते | (यजु ० ४०।१४) 
विद्या से ही अमृत मिलता है।' 

सिहा इव नानदति प्रचेतस:। (ऋग्‌० १।६४।८) 

ज्ञीनी सिंह की तरह गजते हैं।' 

ज्यायस्वन्तश्चित्तिनो मा वि यौष्ट । (अथवें० ३।३०।५) 

धवड़ा बनसे की इच्छा वालो ! ज्ञानी बनो, (विद्या-प्राप्ति से) मत बिछड़ो ।' 

“ प्रिया: श्रुतस्थ भूयास्म । (अथव० ७६१॥१) 
“हम सब वेदप्रेमी बनें । 
नो बेद आ ख्रर। (अथर्व० २०१५६।६) 
. प्रभो ! हमें वेद ज्ञान प्रदान कर ।' 
। : ब्ह्माहमन्तरं कृण्बे। (अथवं० ७।१००।१) 
' 'मैं वेद को अपनी ढाल बनाता हूं ।' 
पविश्ववन्तः परिवाचमासते । (ऋग्‌० &।७३।३) 
'पविज्ञता के इच्छुक वेद विद्या का आश्रय लेते हैं।' 


जुआ मत खेलो 

ऋग्वेद का अक्ष-सूक्‍त (१ ०-३४) एक जुआरी का आत्म-प्रलाप है। इसमें बहुत 
काव्यात्मक रूप में जुए के प्रति जुआरी का अनायास आकर्षण, उसके द्वारा सम्पा- 
दित गृह-विनाश, परिवार और समाज द्वारा उसकी गहेणा और अन्त में इस सबके 
फलस्वरूप स्वयं जुआरी के द्वारा हाथ से काम करके कमा कर खाने का उपदेश 
दिया गया है । सम्पूर्ण वर्णन अत्यन्त मार्मिक है और किसी भी उत्कृष्ट काव्य से 
प्रतिस्पर्धा कर सकता है । जुआरी की दशा का यह सजीव और यथार्थ चित्रण मन 
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पर एक स्थायी प्रभाव छोड़ जाता है। सूकत का अर्थ इस प्रकार है-- 
“इस (महान) वृक्ष के ये ज्ञंझावात में उत्पन्त और द्यूत के पट पर लेटने वाले, 
हिलते कर्ण-फूल, मुझे बड़ा आनन्द दे रहे हैं। मूजबत्‌ पर्वत से प्राप्त हुए सोम 
(वल्ली के रस के पान) की तरह यह विभीदक (वहेड़ा वृक्ष का ्यूत खेलने में उप- 
युक्त फल) मुझे सदेव जागरूक- प्रतीत होता है । 
पासे चंचल हैं, क्रियाशील हैं, स्थिर नहीं रहते । वे मानो जागते रहते हैं! (चाह 
भाग्य सोता हो) । वे जुआरी को उसी प्रकार आक्ृष्ट और आनन्दित करते हैं जैसे 
किसी को भी प्रेरणाप्रद सोमपान । “हा 
“इस बेचारी ने मुझे कभी रोका नहीं, न इसने मेरा कभी तिरस्कार किया है।ह 
मेरे दयूतकार मित्रों के तथा मेरे साथ वह बड़े ही सौजन्य से'पेश आती थी 
प्राय: एक अंक से अधिक इन अक्षों के लिए मुझसे एकनिंष्ठ रहने वाली 
भी मैं तिरस्क्ृत करता आया हूं । 
हारा हुआ दुःखी जुआरी पश्चात्ताप कर रहा है। उसकी पत्ती कित 
और सहनशील थी । परल्तु वह्‌ उस पांसे के जाल में फंसा रहा जो केवल : एक 
(जीतने वाले) के प्रति आसक्त रहता है । यदि बह निर्देय होकर अपनी पत्नी को. / 
नहीं ठुकराता तो आज उसकी यह दुर्दशा न होती । >न्‍् 


है 


“उसकी सास (भार्या की माता) उसका तिरस्कार करतीं है और उसकी भयों 5 ' 


भी उसको रोकती है (बाहर जाने नहीं देती) । (आपत्ति में फंस जाने पर) जब वह 
याचना करने लगता है, तब दया दिखाने-ऑॉला कोई भी मनुष्य उसे मिलता. नहीं। ... 
(हर एक कहता है कि) 'मूल्य कम करने योग्य बूढ़े घोड़े की तरह; मुझे इस जुआ" 
का कुछ भी उपयोग नहीं होगा ।/* * 
हारा हुआ जुआरी भिखारी बन जाता है। वह ऐसा भिखारी है, जिससे किसी 
की सहानुभूति नहीं होती । जामाता का सत्कार करने वाली सास भी उससे अूणा 
करती है और पत्नी भी (जो स्वयं धन की कठिनाई से पितृगृह में आकर ' रहे रही 
है) उसे घर में आने से रोकती है । वह उस बूढ़े घोड़े के समान है जो बिंकाऊ है, पर 


जिसका कोई भृल्य देने को तैयार नहीं । इस प्रकार जुआरी का कोई भोग दिख़्की ३ 


$ 3] 


१. डा० क्ृष्णलाल : 'वैंदिक संग्रह', पृ० १४४ न. न्झ्छ 
२. प्रावेपा सा बृहतो सादयन्ति प्रवातेजा इरिणे व ताना: । 
सोमस्पेव मौजवतस्य भक्षो विभीदको जागृविमह्यमच्छान्‌ ॥१॥ 
३. नमामसिमेथ न जिहीछ एषा शिवा सखिभ्य उत मह्ममासौत्‌ । 
अक्षस्थाहमेकपरस्य हेतोरनुत्नतामप जायामरोधम ॥२॥। 
४, द्वेष्टि बवअ्रप जाया रुणद्धि न नाथितो बिन्दते मडितारम । 
अश्वस्पेव जरतो वस्न्‍्यस्थ नाहूं विन्दासि कितवस्थ भोगम ॥। ३॥। 


हे 


न 
ि 


काकन्‍णपक्च 
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नहीं देता जिससे औरों को सुख हो । 

“जिसकी आमदती पर इस महापराक्रमी अक्ष ने लोभ दिखाया उस द्यृतकार की 
भार्या का भी अन्य पुरुष प्रधर्षण करते हैं। उसके माता-पिता और बन्धुजन भी उसे 
देखकर कहते हैं 'हम इसे (इसका द्रव्यादि व्यवहार) बिलकुल जानते नहीं । इसे 
(आवश्यक हो तो) बांध कर (राजपुरुष की ओर) ले जाइये' ।””* 

जिस .जुआरी के धन के प्रति यह पांसा अत्यन्त लोभी था अर्थात्‌ इसने जिसे 
धन को लेकर हराया, उसकीपत्नी निराश्चित हो गयी है । सम्भवतया अन्य जुआरी 
हारे-जुआरो से दांव में हारे धन को प्राप्त करने के लिए उसकी पत्नी को तंग करते 
हैं॥ जुँब वे जुआरी अथवा राजपुरुष उसे पकड़ने आते हैं तो माता, पिता और भाई 
भी. है उँधे .अंपना नहीं मानते । 

सं समय “अब के बाद मैं इंनसे नहीं खेलूंगा” इस तरह का निश्चय करता 

उस सुमय द्यूतसभा की ओर जाने वाले अपने मित्रों से छुटकर पीछे रह जाता हूं। 

(डिल्तू) जब द्यूतपट प्र फेंके जाने पर उन पीतवर्ण अक्षों ने साथ ही मुझे आवाज 

की तब शाँध्र ही, मैं (बाहर निकलकर) उनके संकेत-स्थान पर, उसी तरह जाता 
हैँ जैसे कोई जारिणी अपने जार के संकेत-स्थान पर । 

'जुआरी को जुआ खेलने का ऐसा व्यसन हो गया है कि वह उससे विमुख होने 


ः मय विवुशता का अनुभव करता है। वह बार-बार जुआ छोड़ने का निश्चय करता 


हैं जुआरी मित्र उसे हरा कर उसके घर तक छोड़ने आते हैं और फिर द्यूतस्थल को 
जाते हैं,.तंव वह सोचता हैं कि मैं. इनके सुथ न जाऊं और फिर इ्यूत-विरक्‍्त हो 


' जाऊं; परन्तु द्यूत-पटल पर पांसों-कें पड़ने का शब्द मानों उसे विचलित कर देता 


हैं और फिर वह जाये बित्ता नहीं रहता । यहां बहुत सुन्दर उपमा से यह भाव स्पष्ट 
किया ग़या है । उसका विवशतांपूर्वक जाना एक स्वैरिणी अवैध प्रेमिका के अपने 
जार कें,प्रास निश्चित स्थल पर जाने जैसा है। इस मन्त्र में व्यसनी की मन:स्थिति 
वैज्ञानिक विश्लेषण प्रस्तुत किया गया है ।* 

से कम आज मेरी जीत होगी” इस प्रकार विचार करके और गवे से 


वक्ष, स्थल (चौड़ा, करके) द्यूतसभा की ओर जाता है। परन्तु ये अक्ष उसके प्रति 
- स्पष्ठी: को ही कृत संज्ञा का (सर्वश्रेष्ठ) दान समपित करके उसकी अभिलाषा को 
“मिट्टी में मिला देते हैं ।”* 


१. अम्ये जायां परि मृशन्त्यस्य यस्यागधहे दने वाज्यक्ष: । 
पिता माता भातर एनमाहुन॑ जानीमो नयता बद्धमेतम्‌ ॥॥४॥॥ 

२. यदादीध्ये न दविषाण्येतिः परायद्म्पो5व हीये सखिभ्यः 
न्युप्ताश्च बभुवो वाचमक्रतं एमीदेषां निष्कृतं जारिणीव ॥५॥ 

३. सभामेति कितवः पृचछमानो जेष्यामी ति तन्‍्वा शशजानः 
अक्षासों अस्य वि तिरन्ति काम प्रतिदीव्ने दघत्त आ कृतानि ॥६॥। 


ब्‌डें४ बेंदों में मानववाद 


किन्तु जब जुआरी पुनः जुए के लिए य्यूतगृह में जाता है तो उसे सन्देह होता है 
कि मैं जीतूंगा भी या नहीं ? विश्वास का तेज फिर भी उसके मुख से प्रकट होता है । 
और वस्तुत: जाल में फंसाने वाले तो पाँसे ही हैं। जैसे-जैसे वह अपनी ओर से प्रति- 
पक्षी जुआरी के लिए नयी उचित चालें चलता है, उसकी आशा बंधती है, मानो पांसे 
उसमें और अधिक खेलने की इच्छा उत्पन्त कर रहे हों । ञ 

“सचमुच ये अक्ष हाथ में अंकुश हैं और प्रतिपक्षी को व्यंथित करने वाले, 
मानों दूसरे का अपमान करने वाले, पीड़ा देने वाले, पीड़ा देने के लिए दूसरों को 
प्रवत्त कराने वाले ही हैं। उतका दान छोटे बच्चों के दान की तरह (अविश्व- 
संतीय) है, (क्योंकि) वे आज विजयी होने वाले जुआरी को फिर किसी अवसर पर 
पीट भी देते हैं ।(तथापि) मध्‌ से भरे हुए ये अक्ष द्यूतकार की मूतिमती (स्फूतिदांत्री ) 
शक्ति ही हैं।'' 

पाँसों की शक्ति बहुत बड़ी है। ये उस अंकुश से युक्त महावत के समान हैं जो 
हाथी जैसे विशाल प्राणी को अपनी इच्छानुसार कहीं भी ले जा सकता है। ये परांसे 
जिताकर धन के द्वारा पुत्रलाभ-तुल्य आनन्द भी प्रदान करते हैं और हराकर 
मर्मभेद भी करते हैं--सन्तप्त भी करते हैं। 

“सबिता देव की तरह जिनके नियम अनुल्लडः घनीय हैं, ऐसे इन ५३ अक्षों का 
समूह स्तेच्छा से क्रीडा करता रहता है। अत्युग्र शुरवीर के क्रोध के सामने ,भी वे 
कभी विनम्र नहीं होते ! साक्षात्‌ सम्राट इन्हें प्रणाम ही करता है ।”* 

जिस प्रकार सूर्य अपने निश्चित मार्ग़ से विचलित नहीं होता उसी प्रकार 
इन प्रतापी पाँसों का समूह भी स्वाभीष्ट मार्ग का ही अनुसरण करता है। कोई यह 
चाहे कि मैं अपने भय से इन्हें झुकाकर अपने पक्ष में कर लूं तो यह्‌ असम्भव है। ये 
किसी से नहीं झुकते, अपितु तथ्य तो यह है कि जुआ खेलने के समय राजा भी इतका 
ही प्रभुत्व स्वीकार करके इन्हें प्रणाम करता है । ; 

“थे अक्ष नीचे (द्यूतपटपर) पड़े रहते हैं, लेकिन द्यूतकार के ऊपर (रहने वाले 
हृदय को) काटते रहते हैं। ये स्वयं बिना हाथ के होकर भी हाथ वाले द्यूतकार को 
परास्त करते हैं। द्यूतपट पर फैले हुए ये स्वर्गीय धधकते अंगार स्वयं शीतल होकर 
भी द्यूतकार के हृदय को जला देते हैं।* 


१. अक्षात्त इृदह्कुशिनों नितोदिनों निकृत्वानस्तपतास्तापयिष्णव: । 

कुमारदेष्णा जयतः पुनहंणो मध्वा संपृक्ता: कितवस्य बहुंणा ॥७॥॥ 
२. त्रिपंचाश: क्रीलन्ति ब्रात एवां देवदव सविता सत्यधर्मा । 

उग्रस्य चिन्मन्यवे ना नमन्ते राजा चिदेभ्यो रूम इत्‌ कृणोति ॥5॥ 
?, नीचा व्तेन्त उपरि स्फुरन्त्यहुस्तासो हस्तवन्तं सहन्ते । 

दिव्या प्रंगारा इरिणे न्यूप्ता: शीता: सन्‍्तो हृदयं निर्दहन्ति ॥६॥। 


' 
। 


_- कप 


क्‍ 
५ 
। 


वंदिक आचारशास्त्र एवं मानववाद ४ 


इस मन्त्र में बहुत ही काव्यात्मक आलंकारिक ढंग से पाँसों का महत्व और 
उनकी अतुलित शक्ति बतायी गयी है। विद्वानों द्वारा इसमें एक साथ विरोधाभास, 
रूपक, अप्रस्तुत प्रशंशा और विभावना अलंकार माने गये हैं। 

“झूतकार की धनहीन बनी हुई पत्नी और कहीं और भटकते हुए इस (कुलां- 
गार) पुत्र की मां मन में जलती रहती हैं और (सिर पर) दूसरों के ऋण का वोझ 
होने से धत की अभिलाषा रखने वाला वह डरते-डरते रात्रि के समय (छिपते हुए 
चोरी के लिए) दूसरों के घर जाता है |” 

हारा हुआ जुआरी घर आकर क्‍या मुंह दिखाये, इसीलिए वह इधर-उधर 
घूमता रहता है। उसकी पत्ती और माता, दोनों, उसके वियोग में सन्तप्त रहती हैं। 
है ऋण लेता रहता है, पर उसे उतार नहीं पाता । दिन भर जुआ खेलता है और 
रात को फिर ऋण मांगने के लिए दूसरे लोगों के घर के चक्कर काटता रहता है, 
क्योंकि वे लोग तो रात को ही मिलेंगे--दिन में वे अपने-अपने कार्य में व्यस्त रहते हैं । 
दूसरों की भार्या बनी हुई स्त्री को और उनका सुन्दर सजा हुआ घर देख 
कर द्यूतकार को अत्यधिक मानसिक पीड़ा होती है। क्योंकि यद्यपि दिन के पूर्वार्ध 
में इन सुनहले घोड़ों को (अक्षों को) उसने (अपने मनरूपी रथ पर) जोता था तो 
भी (शाम के समय) भिखारी बनकर अपने चूल्हे की आग के पास वह खाली पड़ा 
रहा था,। 

हारे हुए जुआरी की जो दशा हुई है क्ति उसकी पत्ती दूसरों की पत्नी बनकर 
उनके घर में रह रही है और उनके घर सुन्दर सुशोभित सुखपूर्ण हैं, उस स्थिति ने 
उसे अत्यधिक सन्तप्त किया है । फिर भी वह जीतने की आशा में प्रातः से पांसों 
रूपी घोड़ों को द्यूतपटल रूपी मैदान पर दौड़ाता है। किन्तु निराशा उसके हाथ 
लगती है और रात को फिर वह घर आने का साहस न करके नीचे भूमि पर शीत से 
बचने के लिए कहीं लोगों द्वारा जलायी गयी आग के निकट पड़ा रहता है। 

“जो तुम्हारे इस महान्‌ं गण का सेनानी (प्रधान अक्ष) होगा, या जो तुम्हारे 
इस समुदाय का प्रमुख राजा होगा उसके सामने मैं अपने हाथों की दसों अंग्रुलियां 
फैलाकर दिखाता हूं और मैंने किसी प्रकार का धन छिपाकर पीछे नहीं रखा है, यह 
एकदम सत्य ही मैं कहता हूं । * 


१, जाया तप्यते कितवस्प हीना माता पृत्रस्य चरतः क्व स्वित्‌ । 
ऋणावा बिभ्यद्धनमिच्छमानोःन्पेषामस्तमुप नक्तमेति ॥१०॥ 
स्त्रियं दृष्ट्वाय कितब ततापाय्येषां जायां सुकृतं च योनिस्‌ । 
पूर्वाह्न अव्वान्‌ युयुजे हि बभ्‌ न्तसो अग्नेरन्ते वृषल: पपाद ॥११॥ 
यो व: सेनानोमहतो गणस्य राजा ब्रातस्य प्रथमो बभूव । 

तस्मे कृणोमि न घना रुणध्मि दशाह प्राचीस्तदृतं बदामसि ॥१२॥ 


ल्‍्प 


ल्क्ण 


१४६ वेदों में मानववाद 


यह एक निराश जुआरी की उक्ति है। अब वह पांसों रूपी देवों के सम्मुख 
अपनी स्थिति स्पष्ट करता है। उन्हीं को वह्‌ नमस्कार करता है। वह बताता है कि 
मैंने कभी धन को रोका नहीं जिससे पांसे रुष्ट न हो जायें, और अब मैं सत्य कहता 
हूं कि प्रतिज्ञापूवंक इन दस अंगरुलियों अर्थात्‌ दोनों हाथों को जुए से हटा रहा हूं । 
पूर्वोक्त मन्त्रों में वणित महती कष्टानुभूति के पश्चात्‌ जुआरी यह दृढ़ प्रतिज्ञा करता 
है। 

“अक्षों से दूत (जुआ) मत खेलो, खेत में (हल को जोतकर) कृषि ही करो । 
उसी में धन्यता मानकर धन में रममाण हो जाओ; हे द्यूतका र, उसीसे गौओं / और 
पत्नी दोनों का भी लाभ होता है। श्रेष्ठ ज्ञानी यह सवितादेव भी मुझसे वही कहता 
लत 

कटु अनुभव प्राप्त करके शिक्षा ग्रहण करने वाले जुआरी का यह आत्म,निवेदन 
है। अब वह जान गया है कि अपने हाथ से कार्ये करके आजीविका प्राप्त करने से 

अच्छा और कुछ भी नहीं है | यह शिक्षा उसने अपने आसपास महाशक्तियों:-कं 
निरीक्षण करके प्राप्त की है। सविता अर्थोत्‌ सूबे सदा गतिशील रहता है। (पहय 
सूर्यस्य श्रेमाणं यो न तन्धयते चरन्‌) इसी कारण यहां सविता का (ऋ गतौससे 
निष्पण्ण) प्रयोग साभिप्राय है। वैसे अर्य का अर्थ स्वामी है किल्तुं उसमें भी 
सम्भवतया मूल भावना यही है कि जो कोर्म निरत रहता है, वही सबका स्वासी 
सकता है। 

“हे अक्षो, हमारी मित्रता को स्वीकार करो और सचमुच हम पर दया करो। 
धष्टता से अपना भयंकर स्वरूप दिखाकर अपनी मोहिनी का प्रयोग हमारे ऊपर मत 
करो । (हमारे विषय में) तुम्हारे मन में विद्यमान क्रोध और शत्रुभाव' समाप्त 
जायें | और इस समय हमसे अन्य मनुष्य-(ज़ो हमारे शत्रु हैं) तुम्हारे पीतवर्ण अक्षों 
के जाल में फंस जायें। के 

अन्त में जुआरी पांसों से प्रार्थना करता है कि वे उसके मित्र हो जायें.और उसे 
अपने जाल में फंसाकर कष्ट न दें | अब वह अपना पूर्ण जीवन सुधारना चाहता है. 
इसलिए वह द्तक्रीड़ा से पृथक्‌ होना चाहता है । स्वाभाविक है कि 'इंस प्रकार से 
अक्षदेवताओं का उसके प्रति क्रेध और दानहीनता की भावना शान्‍्त हों जायेंगे । 


अब तो कोई दूसरा ही उसके समान दुःखी होकर शिक्षा ग्रहण करने के लिए वश्न्‌-*- 


वर्ण पांसों के बन्धन में फंसेगा । 


२. अक्षर्मा दीव्यः कृषिसित्‌ क़ृषस्व वित्ते रमस्व बहु मन्‍्यमानः। 
तत्न गावः कितव तत्न जाया तन्मे वि चष्टे सवितायमर्य: ॥१३॥ 
२. सित्र क्रुणुध्वं खलु मृव्ता नो मा नो घोरेण चरतामि धृष्णु । 
नि वो नु,म््युविशतामरातिरन्यो बभू णां प्रसितों न्वस्तु ॥१४॥ 
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निष्पाप होने की प्रार्थना 


ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के ६७वें सुक्त में परमात्मा से पापों को भस्म कर देने 
की अत्यन्त मार्मिक प्रार्थना की गयी है। पाप-विनाशन की भावना का यह प्रवाह 
समस्त वैदिक धारा में प्रवहमान है। ऋषि परमात्मा से प्रार्थना करता है--- 


अप नः शोशुचदघमग्ने शुशुर्या रयिम्‌। 
अप नः शोशुचदघम्‌ ।। 
सुक्षेत्रिया सुगातुग्रा वसुया च यजामहे। 
«अप नः शोशुचदघम्‌॥। 
: प्र यद्‌ भन्दिष्ठ एषां प्रास्माकासइच सूरय: । 
*% अप नः शोशचदघम्‌ ॥ 
--४ प्र यत्ते अस्ने सूरयो जायेमहि प्र ते वयम्‌ । 
<..... अप नः शोशुचदघम्‌ ।। 
५ “. प्र यद्तें: सहस्वतो विश्वतो यन्ति भानव: । 
$.. अप नः शोशुचदघम्‌ ॥। 
:४... 'त्वं हि विश्वतोमुख विश्वतः परिभ्रसि। 
अप नः शोशुचदघम्‌॥। 7. 
द्विषो नो विश्वतोमुखाति नावेव पारय। 
अप: न: शोश्‌ चदघम्‌ ॥ 
स॒ नः सिन्धुमिव नावयाति पर्षा स्वस्तये। 
- अप नः शोशुचदघम्‌ |... (ऋग्‌० १६७।१-८) 


“प्रकाशस्वरूप देव ! हमारे पाप को: भ्रस्म कर हमारी सद्गुण-सम्पत्ति को 
प्रकाशित कीजिये | हम वार-बार प्रार्थता. करते हैं कि हमारे पाप को भस्म कर 
दीजिये । उन्नति के लिए समुचित क्षेत्र, जीवन-यात्रा के लिए सन्‍्मार्ग और विविध 
ऐश्वयों की प्राप्ति की कामना से हम आपका यजन करते हैं। आप हमारे पाप को 
भस्म कर दीजिये ॥ भ्रग़वन्‌ ! आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिये, जिससे हम 
और स़राथ ही हमारे तत्वदर्शी विद्वान्‌ भी विशेषत: सुख और कल्याण के भाजन बन 
सकें। प्रकाशंस्वरूप देव ! आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिये, जिससे कि हम 
आपके गुणों का गान करते हुए जीवन में उत्तरोत्तर समुन्तति को प्राप्त कर सके। 
भगवन्‌ ! आप विध्त-बाधाओं को दूर करने वाले हैं। आपके प्रकाश की किरणें 
सर्वत्र फैल रही हैं। आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिये। महिमाशील भगवन्‌ ! 
नाव से जैसे नदी को पार किया जाता है, इसी प्रकार आप हमें कल्याण-प्राप्ति के 
लिए वर्तमान परिस्थिति से ऊपर उठने की क्षमता प्रदान कीजिये। हमारे पाप को 
भस्म कर दीजिये।” 


कु 
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पाप-निर्मोक्षण 

यहेवा देवहेडनं॑ देवासइचक्रमा वयम्‌। 
आदित्यास्तस्मान्नों यूयमृतस्यर्तेन मुछ्चत॥ 
ऋतस्पर्तेनादित्या यजत्रा मुज्चतेह नः। 
यज्ञ यद्‌ यज्ञवाहस: शिक्षन्तों नोपशेकिम ।॥ 

(अथवे० ६।११४। १-२) 
यहिद्वांसो यदविद्वांस एनांसि चक्रमा वयम्‌ | 
यूयं नस्तस्मान्मुड्न्चत विश्वे देवा: सजोषसः ।। 
यदि जाग्रदू यदि स्वपन्नेन एनस्यो5करम्‌ । 
भूतं मा तस्माद्‌ भव्यं च द्रुपदादिव मुड्चताम्‌ ॥ 
द्र पदाद्‌ इव मुमुचानः स्विन्नः स्तात्वा मलादिव । 
पूत॑ पवित्रेणवाज्यं विद्वे शुम्भन्‍्तु मेनसः ॥ 

(अथवे० ६।११४।१-३) 
यदस्मृति चक्रम कि चिदग्न उपारिम चरणे जातवैद: । 
ततः पाहि त्वं नः प्रचेत: शुभे सखिभ्यो अमृतत्वम॒स्तु न: ॥ 

(अथवे० ७॥१०६।<) 

यच्चिद्ध ते विशो यथा प्र देव वरुण ब्रतम्‌ । 


मिनीमसि दुयविद्यवि | 
मा नो वधाय हत्लवे, जिहीव्शनस्य रीरध:। 
सा हणानस्य मन्यवे ॥ (ऋग्‌० १।२५।१-२) 


यत्कि चेद॑ वरुण दैव्ये जने5भिद्रोह मनुष्याश्चरामसि । 

अचित्ती यत्तव धर्मा युयोपिम, मा नस्तस्मादेतसो देव रीरिष:॥ 
(ऋग्‌० ७।८६।५) 

मा नो हासिषुक्र षयो दैव्या ये तनूपा ये नस्तन्वस्तनूजा:। 

अमर्त्या मर्त्या अभि नः सचध्वम्‌ आयुर्धत्त प्रतरं जीवसे न: ॥ 
(अथवे ० ६।४१।३) 
'हे अग्निदेव ! हे उत्तम प्रकाश वाले (प्रभो) ! कई बार भूल से हम “कुछ-त- 
कुछ (दोष वाला कर्म) कर बैठते हैं और आचरण में लड़खड़ाने लग जाते हैं। तब- 
तब, है जावन-हार ! आप ही हमारे संस्कार को ठीक करों और उस (दोष वाले 
संस्कार) से हमें बच्चाओ । हम आपके सखा ही तो हैं। इसलिए आपका शासन 
हमारे लिए अवश्य शुभकारी होना चाहिए। हे वरुण देव ! माना, हम प्रतिदिन 
तेरी आज्ञाओं कां उल्लंघन कर बैठते हैं, पर (क्या यह ठीक नहीं कि) हम (तेरे 
लिए) तेरी प्रजा-रूप ही तो हैं । इसलिए है भगवन्‌ हमारा कचूमर मत निकाल। 
हमारी इतनी बुरी मार-पीट मत कर। हम पर रुष्ट होकर अति क्रोध मत कर । हे 
वरुण देव ! हम साधारण मनुष्य हैं। हम कभी-न-कभी (जानते हुए भी) देवताओं 


_# -._ >> िके 
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के प्रति द्रोह कर बैठते हैं। कभी-कभी (न जानते हुए भी) देवताओं के प्रति द्रोह 
कर बैठते हैं। कभी-कभी अनजाने में तो हम तुम्हारे नियमों का भंग करते ही 
रहते हैं। हे देव ! हमारे (मनों से) इस (दोनों प्रकार के) पाप का संस्कार दूर हो । 
हमारा इससे नाश मत हो ।' 


निर्भयता 


अभय नः करत्यन्तरिक्षमक्यं द्यावाप्रथिवी उभे इमे। 
अभय पद्चादभयं पुरस्तादुत्तरादधरादभयं नो अस्तु॥ 
अभय मित्रादभयममित्रादभयं ज्ञातादभयं पुरो यः। 
अभय नक्तमभयं दिवा नः सर्वा आशा मम मित्र भवन्तु ॥ 
अभयं द्यावापृथिवी इहास्तु नोउभयं सोम: सविता नः क्ृणोतु । 
अभय नोस्‍्स्तूवन्तरिक्षं, सप्तऋषीणां च हविषाभयं नो अस्तु ॥ 
यत इन्द्र भयामहे ततो नो अभयं कृधि । 
मघवंछण्धि तव त्वं न ऊतिर्भिवि द्विषो वि मुधो जहि ॥ 
(अथर्व० १६।१५।५-६; ६॥४०।१; १६।१४।१) 
अर्थात्‌--/मध्यलोक हमें अभय प्रदान करे। ये दोनों, भूलोक और द्युलोक 
हमें अभय भ्रदान करें । पीछे की ओर हमें अभय हो । आगे की ओर हमें अभय हो। 
ऊपर की ओर हमें अभय हो । नीचे की ओर हमें अभय हो । मित्र से हमें अभय हो। 
अमित्र से हमें अभय हो । अपने से हमें अभय हो । पराये से हमें अभय हो । रात हो 
तो हमें अभय हो, दिन हो तो हमें अभय हो । सब दिशाएं हमारे प्रति मित्र-भाव से 
भरी हों । हे आकाश और हे भूमे ! हमारे लिए इस जीवन में सदा अभय हो। सोम 
हमें अभय दे । सविता हमें अभय दे । विशाल अन्तरिक्ष हमारे लिए अभय-दायक 
हो । सप्त-ऋषियों की भक्ति-भरी वेद-वाणी द्वारा हमें अभयलाभ हो | हे इन्द्र ! 
नीचे से हमें शत्रुता से मुक्त करो । ऊपर से हमें शत्रुता से मुक्त करो । पीछे से हमें 
शत्रुता से मुक्त करो। आगे से हमें शत्रुता से मुक्त करो। हे इन्द्र ! जिधर से हमें 
भय हो, उधर से हमें अभय दो । हे भगवन्‌ ! तुम हमें अपनी रक्षाओं द्वारा सशक्त 
बनाओ हमारी हानि और हिंसा करने वालों को दूर मार हटाओ ।” 


द्वेषत्याग 
विधवा ह षांसि प्रमुमुग्ध्यस्मत्‌ (ऋग्‌ ० ४।१॥४) 
है प्रभो | हमसे सब ढ्वे षों को पूरी तरह छुड़ा दो । 
स नः पर्षद्‌ अतिद्विष: (अथर्व ० ६।३४।१) 
“ईश्वर हमें द्वेषों से पृथक्‌ कर दे ।' 


१५० बेदों में मानववाद 


मा नो द्विक्षत कश्चन (अथर्व० १२१२४) 

“हमसे कोई भी द्वेष करने वाला न हो ।* 

असपत्ना: प्रदिज्ञो में भवन्‍्तु (अथर्वं० १९॥१४।१) 

'सभी दिशाएं मेरे लिए शत्रु रहित हों ।* 
अनमित्र॑ नो अधराद अनमित्र न उत्तरात्‌। 
इन्द्रानमित्रं नः पदचाद अनमित्र पुरस्क्ृधि ॥ 

(अथर्वे० ६४०॥३) 
असपत्नं नो अधराद, असपत्नं न उत्तरात्‌। 
इन्द्रासपत्न॑ न: पदचाजू ज्योति: शर पुरस्कृधि॥। . ४“ 

(अथवं० 5।५॥१७) 

हे इन्द्र ! नीचे से हमें शत्रुता से मुक्त करो। ऊपर से हमें शत्रुता से. मुक्त 
करो । पीछे से हमें शत्रुता से मुक्त करो । आंगे से हमें शत्रुता से मुक्त करो । हे इन्द्र 
नीचे हमें स्वतन्त्रता दो । ऊपर हमें स्वतन्त्रता दो । पीछे हमें स्वतन्त्रता दो है वीर! 
आगे हमें ज्योति प्रदान करो । पा 


दीर्घायु 


पर्येम शरद:  शतम्‌, शि 

जीवेम शरद: शतम्‌॥ (६: 

शुणयाम शरद: हतम्‌, 

प्रब्बयाम शरद: शतम्‌। 

अदीना: स्याम शरद: शतम्‌, 

भूयरतव शरद: शतातू॥ ० 

(ऋग्‌० ७।६६।१६, यजु० ३६।२४) 

“हम सौ वर्ष तक देखें, हम सौ वर्ष तक जियें, हम सौ वर्ष तक सुने, हम सौ 

वर्ष तक भली-भांति बोलें, हम सौ वर्ष तक अदीन बने रहें, हम सौ वर्षसे भी 
अधिक समय तक उन-उन कार्यों को करते रहें ।* 

जीवेम शरद: शतम्‌। 

बुध्येम शरद: शतम्‌। 

रोहेम शरदः शतम्‌। 

पूषेम शरद: शतम्‌। 

भवेम शरद: शतम्‌। 

भूयेम शरद: शतम्‌। 

भयसीः शरद: शतात्‌ ॥॥ (अथवे० १६।६७॥२-८) 

हम सौ और सौ से अधिक वर्षो तक जीवन-यात्रा करें, अपने ज्ञान को बरा- 
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बर बढ़ाते रहें, उत्तरोत्तर उत्कृष्ट उन्नति की प्राप्ति करते रहें, पुष्टि और दृढ़ता 
को प्राप्त करते रहें, आनन्दमय जीवन व्यत्तीत करते रहें और समृद्धि, ऐश्वर्य तथा 
गुणों से अपने को भूषित करते रहें।' 
शतमिन्नु झरदो अन्ति देवा यत्रा नइचक्रा जरसं तनूनाम्‌। 
पुत्रासो यत्र पितरो भवन्ति मा नो मध्या रीरिषतायुर्गन्तो: ॥ 
(यजु० २५॥२२) 
, है द्रेवताओ ! आपने सौ वर्ष के आस-पास ही, हमारे तनों का बुढ़ापा बनाया 
है। तब तक हमारे पुत्र भी पिता हो चुकते हैं। हमारा जीवन इसी प्रकार चले। 
बीच में ही यह टूट मत जावे ।' 
मा नो हेतिविवस्वत आदित्या: कृत्रिमा शरु 
पुरा नु जरसोवधीत्‌ ॥ (ऋग्‌० ८।६७।२०) 
है आदित्यो ! हमारा जीवन बुढ़ापे त्क ठीक चले । कहीं उससे पहले ही काल 
की कटनी इसे काट न दे या और कोई अस्वाभाविक मार इसे मिटा न दे ।' 
* आंशिष्टा: स्याम तन्‍्वा सुवीरा:। (अथवे० ५॥३।५) 
५ “हम शरीर से नीरोग हों और उत्तम वीर हों ।' 
* धातरायूंषि कल्पयेषाम्‌ । (ऋग्‌० १०।१८।५) 
'>प्रभो ! तू हमें दीघंजीवी कर ।' 
.>|विशवसायुब्यंश्नवे । (यजु ० १६।३७) 
“मैं सम्पूर्ण जीवन को भोगूं ।' 
: सविता नो रासतां दीघंमायु:। (ऋग्‌० १०३६।१४) 
'जग़त्‌ उत्पादक प्रभु हमें दीर्ध आयु प्रदान करें ।' 
दीघ॑ त आयु: सबिता क्ृणोतु । (अथर्व ० १४॥१।४७) 
'सर्वोत्पादक परमेश्वर तेरी आयु दीघे करें ।' 


मधुर जीवन 


मध्‌ जनिषीय मधु वंशिषीय। पयस्वानग्न आगमं तं मा संसृज 
वर्चसा ॥ 5308 मारने वर्चसा सुंज सं प्रजया समायुषा । विद्युर्मे अस्य 
देवा इच्धों विद्यात् सह ऋषिभि: ॥ यथा मधु मधुकृत: सम्भरन्ति 


: :मंघावधि | एवा में अद्वना वर्च आत्मनि प्रियताम्‌ ॥ यथा मक्षा 


इद मधु न्यञ्जन्ति मधावधि | एवा में अद्िवना वर्चस्तेजो 
बलमोजइच प्रियताम्‌ ॥ यद्‌ गिरिषु पर्वतेषु गोष्वस्वेषु यन्मधु। 
सुरायां सिच्यमानायां यत्‌ तत्र मधु तन्मयि ॥  (अथववे० ६११४-१८) 
'मैं मिठास को पैदा करूं । मैं मिठास को आगे बढ़ाऊं। हे अग्नि देव ! मैं पुष्टि 
से भरा हुआ आया हूं । मुझे प्रतापी बनाओ। हे अग्नि देव ! मुझे प्रताप से युक्त 
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करो । मुझे प्रजा से युक्त करो । मुझे आयु से युक्त करो। देवताओं तक मेरी पूछ- 
प्रतीति हो । इन्द्र तक और ऋषियों तक मेरी पूछ-प्रतीति हो । जैसे मधु-मक्खियां 
मधु के ऊपर मधु जोड़ती रहती हैं, हे अश्विनी देवो ! वैसे ही मेरे अन्दर (प्रताप 
के ऊपर) प्रताप (नित्य) जुड़ता रहे। जैसे, शहद की मक्खियाँ मधु के ऊपर मधु 
थोपती जाती हैं, है अश्विनी देवों ! वैसे ही मुझ में प्रताप, तेज, बल और ओज एक- 
त्रित होता रहे | जो टीलों पर मिठास होता है, जो पवेतों पर मिठास होता है, 
जो गौओं में मिठास होती है, जो धोड़ों में मिठास होता है, और जो (गुड़ आदि की ) 
मिठास सुरा (निकालते हुए उक्त) में डाली जाती है वही स्वाभाविक मिठास मेरे अन्दर 
(अपने आप) उमगती रहे।' 


पवित्र जीवन 


यत्‌ ते पवित्रमचिष्यग्ने विततमन्तरा। ब्रह्म तेन पुनीहि नः ॥ 

पुनन्तु मा देवजना: पुनन्तु मनवो धिया | 

पुनन्तु विश्वा भूतानि पवमान: पुनातु मा।॥। 

पवमान: पुनात्‌ मा ऋत्वे दक्षाय जीवसे । 

अथो अरिष्टतातये ॥॥ 

उभाष्यां देव सवित: पवित्रेण सवेन च। 

अस्मान्‌ पुनीहि चक्षसे ॥ |. (ऋग्‌० ६६७२३; अथर्व० ६।१६।१-३) 

हे अग्नि देव ! जो पवित्र और विशाल ब्रह्म तेरी ज्वाला में लस-लस कर रहा 
है, उससे हमें पवित्र करो | देव-जन मेरे विचार पवित्र करें। मनु-गण मेरे विचार 
पवित्र करें। सब भूत-गण मेरे विचार पवित्र करें । पवित्रकारी भगवान्‌ मुझे पवित्र 
करें | पवित्रकारी भगवान्‌ मुझे पवित्र करें। मेरे अन्दर भवित-भाव तथा कर्मण्यता 
का विकास हो । मुझे ज़ीवत और आरोग्य प्राप्त हो। हे सविता देव ! पवित्रता 
और प्रेरणा दोनों द्वारा हमें पवित्र करो । हम देखकर चलने वाले बनें 
सम्पुष्ट जीवन 

सं सं खवन्तु सिन्धवः सं वाताः से पत्तत्रिण:। 

इमं यज्ञ प्रदिवों मे जुषन्तां सं स्राव्येण हविषा जुहोमि॥ 

इहैव हवमा यात म इह संस्नावणा उतेम॑ वर्धयता गिरः। 

इठैतु सर्वों यः पशुरस्मिन्‌ तिष्ठतु या रथि:॥ 

ये नदीनां संख्रवन्त्युत्सास: सदमक्षिता:। 

तेभिमें सर्वे: संख्रावैधनं. सं ख्रावयामसि | 

ये सर्पषिषः संख्रवन्ति क्षीरस्थ चोदकस्यथ च। 

तेभिमें सर्वे: संख्रावेर्धनं. सं स्रावयामसि। 
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न" 
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रूप॑-रूप॑ वयो-वय:  संरंस्यैस' उ परि घ्वजें। 
यज्ञमिमं चतस्र: प्रदिशों वर्धेयल्तु संलाव्येण हविषा जुहोमि ॥। 
(अथवे० १।१५॥१-४, अथवे० १६।॥१।३) 
“नदियां सम्पुष्ट होती हुई खूब बहें | वायु सम्ठुप्ठ होती हुई खूब चले । पक्षी 
सम्पुष्ट होते हुए खूब उड़ें । मैं खूब धारावाहिनी जआाहुति से (सम्पुष्ट जीवन घारण 
करने वाले इस) यज्ञ को करता हूं । सुप्रकाश से युक्त (देवता) गण मेरे इस पूजन 
को स्वीकार करें । हे मिलकर बोलने वाले पुरोहितो ! आओ, मेरे इस यज्ञ में आकर 
बैठो और इसका विस्तार करो | (सुख के साधन रूप) सब पद मुझे प्राप्त हों। जो 
धन-सम्पत्ति है, वह इस (मुझ) में ठहरी रहे । जिस प्रकार नदियों से सोते सदा 
अक्षीण भाव से (अपनी-अपनी धाराओं को आपस में) मिलाते हुए बहते हैं, उसी 
प्रकार धन की सभी धाराओं को मिलाकर हम अपनी ओर बहाते हैं। जेसे घृत, दूध 
और जल की अपनी-अपनी धाराओं के आपस में मिलने से उनके संयुक्त बहाव बहते 
हैं, वैसे ही (बड़े-बड़े) संयुक्त बहावों से हम धत को (समेट कर) अपनी ओर बहा 
कर ले आते हैं। इस (जीवन-संपोषक) यज्ञ का सब दिशाओं में विस्तार हो । मैं खूब 
धारावाहिनी आहुति से इसे सम्पन्न करता हूं । मैं प्रत्येक पशु और प्रत्येक पक्षी को 
घेरे में लकर इसको घेरता हूं। 


यज्ञमय जीवन की सफलता 


वाजइच में प्रसवइच मे, 
प्रयतिबच में प्रसितिशच मे, 
धीतिश्च में क्रतुबच में, 
स्वरइच में इलोंकइंच मे, 
श्रवद्व में श्रुतिब्च में 
ज्योतिश्च मे स्वरच मे यज्ञेत कल्पन्ताम्‌ ॥ 
प्राणश्च मेध्पानइच मे, 
व्यानइच मेउ्सुब्च मे, 
चित्तं च॒ मःआधीतं च मे, 
वाकू च में मनरंच मे, 
चक्षुइच मे श्रोत्र च मे, 
दक्षइच मे बल॑ च मे यज्ञेत कल्पन्ताम्‌ | 
ओजइच में सहझच मे, 
आत्मा च मे तनूझच मे, 
शर्म च में वर्म च मे, 
अडःगानि च मेउस्थीनि च मे, 
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परु षि च मे शरीराणि च मे 

आयुद्च मे जरा च मे यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ॥ 
रयिश्च मे रायश्च मे, 

पुष्ट च में पुष्टिद्च मे, 
विभु च मे प्रभु च मे, 

पूर्ण च में पूर्णतरं च में। 


कुयवं च मेउक्षितं च मे, ० फैट डे 
अन्न च मेडछ्षुइच में यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ।॥। 
वित्त च में वेद्या च में, 


भूतं॑ च में भविष्यच्च में। 
सु्गं च में सुपथ्यं च में 
ऋद्धं च म5 ऋद्धिशच मे, 
क्लृप्तं च में क्लृप्तिइच मे, 
मतिश्च में सुमतिद्च मे यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ॥ 
ब्रीहयश्च में यवाश्च में, 
माषाइच में तिलाइच में। 
मुद्गाइच से खल्वाइच मे, 
प्रियडः गवश्च मेडणवर्च में । 
रैयामाकाइच में नीवाराइच मे, 
गोधूमाइच मे मसूराइच मे यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ॥ 
(यजु० १८।१-३, १०-१२) 


अर्थात्‌-यज्ञ के द्वारा मेरी वृद्धिकारी शक्ति और भेरी बुद्धि सम्मुन्तत हों । 
मेरा दान और मेरा आदान यज्ञ के द्वारा समुन्नत हो। मेरे पूजा-पाठ और मेरा धर्म- 
कर्म यज्ञ के द्वारा समुस्तत हो। मेरा बोल और मेरा श्लोक यज्ञ के द्वारा समुन्तत 
हो। मेरा सुना-सुनाया और मेरा पढ़ा-पढ़ाया यज्ञ के द्वारा समुत्तत हो। मेरी 
(यज्ञाग्नि की) ज्योति और मेरा (यज्ञाग्नि का) प्रकाश यज्ञ के द्वारा समुन्नत हो | 

मेरा प्राण और मेरा अपान यज्ञ के द्वारा समुल्नत हों । मेरा व्यान और 'श्वासः - 
यज्ञ के द्वारा समुन्नत हों । मेरा चित्त और मेरा चिन्तन यज्ञ के द्वारा समुन्नत हों । 
मेरी वाणी और मेरा मन यज्ञ के द्वारा समुन्तत हों। भेरे चक्षु और श्रोत्र यज्ञ के 
द्वारा समुन्तत हों। मेरी क्षमता और मेरा बल यज्ञ के द्वारा समुन्नत हों । 

मेरा धन और मेरी सम्पत्ति यज्ञ के द्वारा समुन्नत हों। मेरा पोषण और मेरी 
पृष्टि यज्ञ के द्वारा समुन्तत हों । मेरा वैभव और मेरी प्रभुताई यज्ञ के द्वारा समुन्नत 
हों । मेरी पूर्णता और मेरी पूर्णता भरी स्थिति यज्ञ के द्वारा समुन्नत हों। मेरी प्रचु- 


वैदिक आचारणशास्त्न एवं मानववाद 


द्वारा समुन्नत हों । 
मेरा प्राप्त किया जा चुका और प्राप्त किया जाने वाला यज्ञ के द्वारा समुन्नत 


हों। मेरा भूत और भविष्यत्‌ यज्ञ के 
स्वास्थ्य के उत्तम साधन यज्ञ के द्वारा समुत्तत 


१४९ 


रता और अक्षीणता यज्ञ के द्वारा समुस्तत हों । मेरा अन्त और मेरी तृप्ति यज्ञ के 


द्वारा समुस्नत हों। मेरा स्वास्थ्य और मेरे 
हों । मेरा सामर्थ्य और मेरी साम- 


थ्य की साधना यज्ञ के द्वारा समुन्तत हों । मेरी मति और मेरी सुमति यज्ञ के द्वारा 


समुल्नत हों । 
मेरे चावल और मेरे जौ यज्ञ के द्वारा समुल्तत हों। मेरे उड़द और मेरे तिल 


यज्ञ के द्वारा समुल्तत हो 
मेरे श्यामाक (समा) और मेरे नीवार 


मेरे गेहूं और मसूर यज्ञ के द्वारा समुन्तत हों । 


: « हे चेद-पाठ के देवता ! उठो, देवताओं 
« बढ़ांओ। प्राण बढ़ाओं। प्रजा बढ़ाओ । पशु बढ़ा 
(हर प्रकार से) बढ़ाओ । 


उत्‌ तिष्ठ ब्रह्मणस्पते देवान्‌ यज्ञेन बोधय | 
आयु: प्राणं प्रजां पशून्‌ कीति यजमानं च वर्धय ॥। 

(अथबे ० १६।६३।१) 
को यज्ञ का सन्देश सुनाओ। आयु 
ओ । कीति बढ़ाओ | यज्ञ-कारी को 


शाकी भव यजसानस्य (ऋग्‌० १।५१८) 


' यज्ञकर्ता को आगे ले जाने वाला बन । 


ऊध्व नो अध्वरं कृतम्‌ (ऋग्‌० ७।२।७) 
हमारे जीवन-यज्ञ को सदा उस्नतिशील रखो । 
इयं ते यज्ञिया तनू: (यजु० ४॥१३) 


- तेरा शरीर प्रभु-प्राप्ति के लिए है । 


अयज्ञियों हतवर्चा भवति (अथर्वे० १२।२।३७ ) 
यज्ञहीन का तेज नष्ट हो जाता है। 
यज्ञों विश्वस्थ भुवनस्य नाभिः (अथवे० ६॥१०।१४) 


. यश ही सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को बाँधने वाला नाभिःस्थल है| 
४ इजाना: स्वर्ग यन्ति लोकस्‌॥ (अथर्वे० १८४२ ) 


यज्ञ करने वाले उत्तम गति को प्राप्त करते हैं । 
शुद्धा: पूता: भवत यज्ञियास: (ऋग्‌० १०१८।२) 
शुद्ध और पवित्र बतों तथा परोपकारमय जीवन वाले हो । 


हों । मेरे मूंग और मेरे खल्व (चने ) यज्ञ के द्वारा समुन्तत हों । 
(पसाई के चावल) यज्ञ के द्वारा समुन्नत हों। 
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ओजपूर्ण तेजस्वी जीवन 

तेजो5सि तेजो मयि धेहि 

वीयंमसि वीर्य मयि घेहि। 

बलमसि बल॑ मयि धेहि, 

ओजोउस्योजो मयि धेहि, 

भन्युरसि मन्युं मयि धेहि, 

सहो5सि सहो मयि धेहि ॥। (यजु० १६॥६) 
अर्थात्‌-- 

हे प्रभो ! 


आप तेज स्वरूप हैं, मुझमें तेज को धारण कीजिये । 
आप वीय॑ रूप हैं मुझे वीय॑वान्‌_ कीजिये। 
आप बल-हूप हैं, मुझे बलवान बनाइये। 
आप ओज-स्वरूप हैं, मुझे ओजस्वी बनाइये । 
आप मन्यु-रूप हैं, मुझमें मन्यु को धारण कीजिये । 
आप सहसू-स्वरूप हैं: मुझे सहस्वान्‌ कोजिये। 
सिहे व्याप्न उत या पृदाकौ त्विषिरस्तो ब्राह्मणे सुर्ये या। 
इन्द्र या देवी सुभगा जजान सा न ऐतु वर्चसा संविदाना ॥ 
या हस्तिनि द्वीपिनि या हिरण्ये त्विधिरप्सू गोषु या प्रुषेषु । 
इन्द्र या देवी सुभगा जजान सा न ऐतु वर्चंसा संविदाना ॥ 
रथे अक्षेष्वृषभस्य वाजे वाते पजंन्ये वरुणस्य शुष्मे। 
इन्द्र या देवी सुभगा जजान सा न ऐतु वर्चसा संविदाना ॥ 
राजन्ये दुन्दुभावायतायामश्वस्य वाज पुरुषस्य मायौ। 
इन्द्र या देवी सुभगा जजान सा न ऐतु वर्चसा संविदाना | 
(अथर्व० ६।३५८।१-४) 
सिह में, व्याप्न में, चीते में, अग्नि में, ब्राह्मण में, सूर्य में जिस स्वाभाविक शक्ति 
का प्रकाश हो रहा है, (वही मेरे अन्दर भी हो); जिस स्वाभाविक शक्ति रूपिणी देवी 
भगवती ने इन्द्र (तक) को प्रकट कर रखा है, वह तेज-पुंज को साथ लिये हुए हमें 
भी आकर कतार्थ करे। । 
हाथी में, गेंडे में, सुवर्ण में, जलों में, गौओं में, पुरुषों में जिस (स्वाभाविक 
शक्ति) का प्रकाश हो रहा है, (वही मेरे अन्दर भी हो); जिस देवी भगवती ने 
इन्द्र(तक) को श्रकट कर रखा है, वह तेज-पुंज को साथ लिये हुए हमें भी आकर 
इतार्थ करे। रथ में (रथों में) छुरों में, बैल के बल में, वायु में, मेघ में, वरुण की 
सुखाने वाली शक्ति में जिस स्वाभाविक शक्तिका प्रकाश हो रहा है, (वही मेरे अन्दर 
भी हो; जिस (स्वाभाविक शक्ति रूपिणी) भगवती ने इन्द्र ( तक) को प्रकट कर रखा है 


किक |. 


ण ७७ _ «7 
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वह तेज पुंज को साथ लिये हुए हमें भी आकर क्ृतार्थ करे | शासक गण में दुन्दुभि 
की दीर्घ (ध्वनि) ऐें, घोड़े की हिनहिनाहट में, पुरुष की ललकार में जिस (स्वाभा- 
विक शक्ति का) प्रकाश हो रहा है (वही मेरे अन्दर भी हो) | जिस देवी भगवती ने 
इन्द्र को प्रकट कर रखा है वह तेज-पुंज को साथ लिये हुए हमें भी आकर कृतार्थ करे । 
हस्तिवर्चसं प्रथतां बुह॒द्‌ यशो अदित्या यत्तन्‍्व: संबभूव । 
तत्सवें समदुर्मह्यमेतद्‌ विह्वे देवा अदिति: सजोषा: ॥ 
मित्रइच वरुणइचेन्द्रो रुद्रश्च चेततु । 
देवासो विश्वधायसस्ते माड्जन्तु व्चेसा ॥ 
ग्रेन हस्ती व्चेसा संबभूव येन राजा मनुष्येष्वप्स्वन्त:। 
येन देवा देवतामग्र आयन्‌ तेन मामद्य वर्चसाअने वर्चे स्विनं कृणु 
यत्ते वर्चो जातवेदों बृह॒दुभवत्याहुते: । 
यावत्सूय॑स्य वर्च आसुरस्य च हस्तिन: । 
तावन्मे अश्विना वर्च आ धत्तां पुष्करस्रजा ॥। 
यावज्चतस्र: प्रदिशब्चक्षुर्यावत्समइनुते । 
तावत्समैत्विन्द्रियं मयि तद्धस्तिवर्चेसम्‌ ।। 
हस्ती मुगाणां सुषदाम्‌ अतिष्ठावान्बभूव हि। 
तस्य भगेत वर्चसाभिषिञझ्चामि मामहम्‌। 
(अथर्व० ३३२२।१-६) 
हस्ति-बल की महाकीति (सर्वत्र) फैल रही है। साक्षात्‌ अदिति देवी की उपज 
है । सब देवता और अदिति देबी अपने प्रसाद के रूप में मुझे वह महाबल प्रदान 
करें । मित्र देवता, वरुण देवता, इन्द्र देवता और रुद्र देवता (मेरा) ध्यान रखें ।(वे) 
देवता (ही) सबके आधार हैं। वें ही मुझे महावल की चमक प्रदान करें । जिस 
महाबल से हाथी प्रभावशाली होता है, जिस (महाबल) से राजा मनुष्यों के अन्दर 
प्रभावशाली होता है (और वरुण राजा) जलों के अन्दर (प्रभावशाली होता है)जिस 
(महाबल)से देवता पहले देवताओं की पदवी को प्राप्त हुए, हे अग्नि देव ! अब मुझे उसी 
महाबल से (युक्त करके) महाबली बनाओ । है जात-वेदस्‌ देव ! आहति पड़ने पर जो 
तेरा महाबल (और) महान्‌ हो जाता है, जितना सूर्य का और बड़े हाथी का महावल 
होता है, है पुष्कल वीर्यवाले अश्वी देवताओं ! (उस ओर) उतने महावल को मुझे 
प्रदान करों | चारों दिशाओं में जितनी टूर दृष्टि पहुंच पाती है, उतनी (विशाल 
स्वरूप धारण करता हुआ) शक्तिशाली बनाते वाला, वह हाथी का महावल मुझे 
प्राप्त हो । बड़प्पत वाले पशुओं के मध्य में हाथी बढ़-चढ़कर स्थिति वाला दरदाहि, 
मैं उसके प्रतापी महावल से अपने-आपको अभिविक्‍त करता हूं । 
वाजस्य नु प्रसवे मातरं महीमदिति नाम वचसा करामहे। 
यस्यामिद विश्वं भुवनमा विवेश तस्यां नो देव: सविता धर्म साविषत्‌ ॥ 
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विश्वेः्अद्य मरुतो विश्व5ऊती विद्वे भवन्त्वग्तयः समिद्धा:। 

विश्वे नो देवाउअवसागमन्‍्तु विश्वमस्तु द्रविणं वाजोअस्मे ॥| 

वाजो नः सप्त प्रदिश३्चतस्रो वा परावत:। 

वाजो नो विद्वर्देवैंधंनसाताविहावतु ॥ 

वाजो नो&्अद्य प्र सुवाति दान वाजो देवाँ:ऋतुभि: कल्पयाति | 

वाजो हि मा सर्ववीरं जजान विश्वाइआशा वाजपतिजंयेयम्‌ ।। 

वाज: प्रस्ताढुत मध्यतो नो वाजो देवान्‌ हविषा वर्धयाति । 

वाजो हि मा सर्ववीरं चकार सर्वा आशा वोजपतिभंवेयम्‌ ॥ ..... » 
(यजु० १८।३ प्र 


पृथिवी माता ही अदिति देवी है। उसी. में सारा लोक समाया हुआ हैं। « 


हम उसकी स्तुति करते रहें । वह हमारी बलदात्री बनी रहे । उस पर निवास करते” 
हुए हम कर्मशील बने रहें, और सविता देव- हमारे कर्मों को सफल बनाता रहे । 
हमारे लिए सभी मरुत्‌ देवता रक्षा धन से भरपूर होकर आवें। हमारे लिए सभी 
अग्नि देवता समुज्ज्वल होकर आवें । हमारे लिए सभी देव-गण परिपालन से मुक्त 


होकर आवें । हमारा बल (ही) हमारा सब धन हो | हमारा बल सातों दिशाओं :. ... थे 
में व्याप्त होने वाला हो। हमारा बल चारों कोनों में व्याप्त होने वाला हो.। :हुम ३०७ 


धन-ऐश्वर्य को पैदा करें । हमारे इस कार्य में सब देवताओं से मिलकर हमारा अपना 
बल हमारा सहायक बने । हमारा बल अब हमारी दान-शक्ति को बढ़ाता रहे-। 
हमारे बल ने हमें पूरा स्वस्थ बनाया है। हम ऐसे बल को दृढ़तापूर्वक धारण करते 
हुए सब दिशाओं में अपनी विजय-पताका फहराते रहें। हमारा बल हमें आगरे-आगे 
बढ़ाता रहे | हमारा बल बीच में (जहां हम खड़े हों) हमारी रक्षा करे । हमारा बल 
देव-यूजा में अधिक लगा रहे। मेरा वल ही मुझे सर्वंधा स्वस्थ बनाये हुए है। मैं 
जिस दिशा में भी निकलूं, मेरा बल मेरा पूरा साथ दे । 


शारीरिक स्वास्थ्य की प्रार्थना 


वैदिक ऋषि कामना करता है कि उसके समस्त अंग पूर्ण स्वस्थता से अपना- 
अपना कार्य करें। वाणी, प्राण, आंख और कान अपना-अपना काम ठीक तरह से . 


कर सके । वाल काले रहें दांतों में कोई रोग पैदा न हो । ब्ाहुओं में बहुते बल हो। + 


ऊरुओं में ओज, जांघों में वेग और पैरों में दृढ़ता हो-- 
वाडः म आसन्‍्नसो: प्राणइचक्षुरक्षणोइ्श्रोत्रं कर्णयो: । 
अपलिता: केशा अशोगा दन्‍्ता बहु बाह वोब॑लम्‌ ॥ 
ऊर्वोरोजो जड़ घयोज॑वः पादयो: प्रतिष्ठा। 
अरिष्टानि मे सर्वात्मानिभृुष्ट: ॥। 
(अथर्व १९६।६०।१-२) 
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हे “मेरे मुख में उत्तम वक्‍तृत्वशक्ति रहे, मेरे नाक में बलवान प्राण संचार 
६ करता रहे, मेरी आंखों में उत्तम दर्शनशक्ति रहे, मेरे कानों में उत्तम श्रवणशक्ति रहे, 
मेरे बाल श्वेत न हों, मेरे दांत मलिन न हों, मेरे बाहुओं में बहुत बल रहे, मेरी जांघों 
में बड़ी शक्ति रहे, मेरी पिंडलियों में वड़ा वेग रहे, मेरे पांवों में स्थिरता रहे, पांव 
| कभी कांपने न लगें, मेरे सभी अंग अच्छी अवस्था में रहें--रोगी न हों, मेरी आत्मा 
निरुत्साही न हो। 
|; .. अबमा भवत्‌ नस्तनूः। (यजु० २६।४६) 
| हम सबके शरीर पत्थर तुल्य दृढ़ होवें। 
हि . *उग्रा.बः सन्‍्तु बाहवः (अथर्व ० ३।१६।७) 
| .. - तुम्हारी भुजाएं खूब बलशाली .हों। 
“-” सौपर्ण चक्षुरजस्नं ज्योतिः (अथवें० १६।२।५) 
न्‍ “गंरुड़ के समान मेरी तीक्षण दृष्टि और आंखों में निरन्तर ज्योति बनी रहे ।' 
। * चुतेन त्वं तल्व॑ वर्धयस्व (यजु० १२।४४) 
घी से शरीर को बढ़ाओ । 
बल धेहि तनषु नो (ऋग्‌० ३।५३।१८) 
हे प्रभु ! हमारे शरीर में बल दो । 
> : अ्ररिष्टा: स्थाम तन्‍वा सुवीरा: (ऋग्‌० १०।१२८।३) (अथवे० ४।३।५) 
हम उत्तम वीर होकर शरीर से सुखी हों । 


मृत्यु-निवारण 
: अयं लोक: प्रियतमों देवानामपराजित:। 

यस्मे त्वमिह मृत्यवे दिष्ट: पुरुष जज्ञिषे। 

सच त्वानु ह्लयामसि मा पुरा जरसो मृथा:॥ 

| (अथवे ० ५।३०।१७) 

सं कामतं मा जहीत॑ं शरीरं प्राणापानौ ते सयुजाविह स्ताम्‌ । 

शत जीव शरदो वर्धेमानोउग्निष्टे गोपा अधिपा वसिष्ठ:॥ 

आयुयेत्त अतिहितं पराचैरपान: प्राण: पुनरा ताविताम्‌। 

अंग्निष्टदाहानिऋ तेरुपस्थात्‌ तदात्मनि पुनरा वेशयामि ते ॥। 

मेमं. प्रणो हासीन्‍्मो अपानोड्वहाय परा गातू। 

सप्तबिभ्य एनं परि ददामि त एनं स्वस्ति जरसे वहन्तु॥ 

३ प्र विशतं प्राणापानावनडवाहाविव ब्रजम्‌। 


अय॑ जरिम्ण: शेवधिररिष्ट इह॒ वर्घताम ॥ 
आ ते प्राणं सुवामसि परा यक्ष्मं सुवामि ते। 
| आयुर्नों विश्वतो दधदयम्‌ अग्निवेरेण्य: ॥ 


(अथर्वे० ७।५३॥२-६) 
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व्यवात्‌ ते ज्योतिरभूदप त्वत्तमो अक्रमीत्‌। 
अप त्वन्मृत्यूं निऋ तिमप यक्ष्मं नि दध्मसि ॥ 
(अथवे० 5।१।२१) 
“यह लोक देवताओं का प्यारा है । यहां पराजय का क्या काम ? तुम जिस 
मौत के प्रति संकल्पे जा चुके हो, हम उसे (वश में करके और मानो) साथ (खड़ा 
करके) तुम्हें वापिस बुलाते हैं । बुढ़ापे से पहले (अब) तुम मरने के नहीं । तुम्हारे 
प्राण और अपान (फिर से) चलने लग जायें, (तुम्हारे) शरीर को छोड़ मत जायें। 
यह इसके अन्दर मिले हुए (अपना-अपना कार्य करने वाले) हों। तुम बढ़े चलो | तुम 
सो वर्ष पर्यन्त जीते रहो । (जीवन स्वरूप स्वयं) अग्नि (देव) तुम्हारा सर्वोत्तम 
अधिपति और रक्षक (बना रहा) है। तुम्हारा जीवन ठीक है; निकलकर द्र्ही जा 
पहुंचा था परस्तु मेरे द्वारा किये जा रहे उपाय से तुम्हारे प्राण और अपान्न' पु्त: 
तुम्हारे अन्दर लौटकर आ रहे हैं । अग्नि (देव) तुम्हारे जीवन को मौत के घर से 
लौटा लाया है । अब उसे मैं तुम्हारे अन्दर भरे देता हूं। न इसे प्राण छोड़े और ने ही 
इसे अपान छोड़कर भाग निकले । (मैं) इसे (सनातन) सप्त ऋषियों के सामने 
स्थापित कर रहा हूं (ताकि) वे इसे सुखपूर्वंक बड़ी आयु (प्रदान करने के लिए) 
बढ़ाते रहें। है प्राण ! हे अपन ! आओ इस (के शरीर) में प्रवेश करो | जैसे बैल 
(सूने) बाड़े में प्रवेश करके उसे आबाद कर देते हैं, ऐसे ही तुम इसमें जीवन को 
संचार कर दो। यह पक्की आयु भोगने वाला बने । यह नीरोग रहे। यह बढ़ता श्र] 
हम तेरे अन्दर प्राण-शक्ति को लाकर भर देते हैं | हम तेरे क्षय-रोग को दूर भगा 
देते हैं। यह परम सनातन अग्नि (देव) हमें सब ओर से जीवन प्रदान करता रहे । 
(ले) देख, तेरा सांस चल पड़ा है। (ले, देख) तेरी (आंख की ज्योति जाग पड़ी) है। 
(ले, देख) तेरा अंधेरा दूर भाग गया है। (यह लो) मौत को, दुःख-दर्द को, रोग-शोक 
को तुझसे दूर ले जाकर (भूमि के अन्दर) गहरा दबाये देते हैं, ताकि फिर सिर न 
उठा सकें । 


अमृतत्व 
परंतु मृत्युरमृतं न एतु । (अथवे० १८।३।६२) 
“मृत्यु हमसे दूर हो और अमृत पद हमें प्राप्त हो ।'' 
सा सा प्रापत्‌ पाप्मा सोत मृत्यु: । (अथर्व ० १७१२६) 
“मुझे पाप और मौत न ब्यापे ।' 
पर मृत्यों अनु परेहि (यजु० ३५।७) 
'मृत्यु को परे धकेल दो ।! 
स्वर्ग: पन्‍याः सुकृते देबयान: (अथर्व ० १८४१४) 
'पुण्यात्मा के लिए विद्वानों का मार्ग स्वर्ग का रास्ता है। * 


शक पा 


| 


वैदिक आचारशास्त्र एवं मानववाद १६१ 


विविध 


दूर ऊ नेन हीयते (अथर्वे० १०८१५) 

बुरी संगत से मनुष्य आनत होता है । 

जानता संगमेमहि (ऋग्‌०५।५१।१५) 

हम ज्ञानियों की संगत में रहा करें । 

शतहस्त समाहर सहसूहस्त संकिर (अथर्व० ३॥२४।५) 
सँकड़ों हाथों से इकट्ठा करो और हजारों हाथों से बिखेरो। 
द्विवमारुहत्‌ तपसा तपस्वी (अथवें० १३२२५) 


“लपस्वी तप से उन्नति करता है । 
* तपोभिरहदों जरूथम्‌ (ऋग्‌० ७35७) 


८“ तपके द्वारा बुढ़ापे को दूर रखो । 
* न यस्य हन्यते सखा न जीयते कदाचन (ऋग्‌० १०।१५२।१) 


,ईश्वर-भकक्‍त न कभी मारा जाता है और न कभी पराजित होता है! 


यत्र सोम: सदमित्‌ तत्र भद्रम्‌ (अथवं० ७।१८।२) 
जहां परमेश्वर की ज्योति है वहां सदा कल्याण ही है। 


* भहे उ न त्वामद्रिवः परा शुल्काय॑ देखाम (ऋग्‌० 5१५) 


है ईश्वर ! मैं तुझे किसी कीमत पर भी न छोड़, । 
य इत्‌ तहिदुस्ते अमृतत्वभानज्ञः (जथव्व ० ६।१०।१) 


« जो उस ब्रह्म को जान लेते हैं वे मोक्ष पद पाते हैं 


तसेव विद्वान न बिभाय सृत्यो:ः(अथर्वे० १०।८।४४) 
आत्मा को जानने पर मनुष्य मृत्यु से नहीं डरता । 

एक एवं नमस्यों विक्ष्वीडयः (अथर्वे० २।२।१) 

एक परमेश्वर हो पूजा योग्य और प्रजाओं में स्तुत्य है। 
तरत्‌ स मन्दी धावति | (ऋगू० ६॥५८।१) 

ईश्वर के आनन्द में मस्त तर जाता है । 
ज्यायस्वन्तश्चित्तिनो मा वि यौष्ट (अथवे० ३।३०।५) 


_ बड़ों का मान रखने वाले और उत्तम चित्त वाले तुम लोग अलग-अलग न 


४ होओ। 


तमेब विदित्वाति मृत्युमेति (यजु० ३१।१८) 
उस ब्रह्म को जातने से ही मृत्यु से छुटकारा है। 
धन्बन्निव प्रपा असि (ऋग्‌० १०४१) 

प्रभों ! मर देश में तू प्याऊ की भांति है । 
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भद्रा इन्द्रस्य रातयः (ऋग्‌० ८।६२।१) 

परमेश्वर के दान कल्याणकारी हैं। 

न रिष्पेत्‌ त्वावतः सखा (ऋग्‌० १॥६१॥८) 

ईश्वर ! आपका मित्र कभी नष्ट नहीं होता । 

अनागो हत्या वें भोमा (अथवे० १०१२६) 

निरपराध की हिसा करना बड़ा भयंकर है । 

उच्चा दिवि दक्षिणावन्तों अस्थु: (ऋग्‌० १०१०७।२) 

दानी संसार में ऊंचा स्थान पाते हैं। 

दक्षिणावन्तो अमृतं भजन्ते | (ऋग्‌० १।१२५।६) पक 2 
दानी अमर पद प्राप्त करते हैं । है. यह 
उद्यानं ते पुरुष नावयानम्‌ । (अथवं ० 5।१।६) 

पुरुष तेरे लिए आगे बढ़ना है, न कि पीछे हटना । 

आरोहणमाक्रमर्ण जीवतो जीवतो5यनम्‌ (अथवे० ५॥३०।७) 

उन्नत होना और आगे बढ़ना प्रत्येक जीव का धर्म है । 

ऋतस्य पन्थामन्वेति साधु । (ऋग्‌० १।१२४।३) हे 
सज्जन व्यक्ति सत्य के मार्ग पर चलता है। 

आप्नुहि श्रेयांससति सम॑ ऋम (अथव ० २।११।१) 

अपने समान लोगों से आगे बढ़ो और श्रेय को प्राप्त करो । 

उच्छुयस्व महते सौभगाय (ऋग्‌० ३।८।२) 

बड़े भारी उत्तम ऐश्वर्य को प्राप्त करने के लिए उन्नत पद पर स्थिर हो। : 
सह ओजो यजमानाय घेहि (अथवं ० १९।५२॥२) 

वल और ओज यजमान के लिए दो। 

प्रथम नो रथ कृषि (ऋग्‌० ८८०५) 

है ईश्वर आप हमारे जीवन-रथ को सबसे आगे प्रथम स्थान पर कर दो । 
व तेषां श्रेष्ठा: भूयास्म (अथवे० १८।४।८७) 

हम उन सबमें श्रेष्ठ हो जायें । 

यशासः स्यथाम (अथवे० ६।३९६॥२) 

हम यशस्वत्री बनें । 

यशः श्री: श्रयतां मयि (यजु ० ३९४) 

यश और ऐश्वर्य मुझ में हो । 

बय॑ सर्वेषु यश्चसः स्थाम । (अथर्व० ६।५5५।२) 

हम हमस्त जीवों में यशस्वी होवें । 

यूतोत नो अनपत्यानि गन्तो: | (ऋग्‌० ३।५४।१८) 

हम निपूतेपन के दोषों से बचें । 


ध् 
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जनया देव्यं जनम्‌ । (ऋग्‌० १०५३।६) 
४ उत्तम सन्तान पैदा करें। 
है | भूत्ये जागरणम्‌ अभूत्ये स्वपनम्‌ । (यजु० ३०१७) 
।प जागना ऐश्वर्यप्रद है। सोता (आलस्य) दरिद्गता का मूल है। 
बय॑ राष्ट्र जागयाम प्रोहिताः (यजु० ६।२३) 
हम अपने देश में सावधान होकर पुरोहित (नेता) अगुआ बनें । 
्रबुधे नः पुनस्क्ृृषि (यजु० ४॥१४) 
प्रभु-हमें फिर प्रबुद्ध कर दे । 


(४3% २-१५ 
५! यु 
* * 
॥| फू 
| रः 
न्हैंड 
हम 4 
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वदिक समाज आर मानववबाद हे 


डे रा न 
भा («२५ 


समाज-व्यवस्था व 


डा समय विश्व में पंजीवाद, साम्यवाद, समाजवाद, राष्ट्रीय यमाजबादः आदि 


अनेक आन्दोलन चल रहे हैं। व्यक्ति-स्वातन्ड्यवादी. कहते हैं. कि 225 
से समाज एवं राष्ट्र का निर्माण होता है व्यक्ति की उन्‍्तति से समाज 


उन्नति होती है । अतः अपनी उन्नति के लिए प्रत्येक व्यक्ति को पूर्ण स्वतन्त्रता. डर 
मिलनी चाहिए । मनुष्य को स्वतन्त्रता न रही तो मानव व्यक्तित्व>का समुंजिते क्र 


विकास नहीं हो सकता । 


पूंजीवादों समाज-व्यवस्था एवं उसके भयंकर दुष्परिणाम 


दूसरी ओर पूंजीवादी व्यवस्था है जिसमें समांज़ की. व्यवस्था ऐसी हैं कि पूंजी- 


पति मजदूर से मजदूरी कराते हैं और स्वयं निठल्ले रहकर भी उम्तकी कमाई का बड़ा 
हिस्सा स्वयं खा जाते हैं। यह पूँजीवादी व्यवस्था भीषण आर्थिक विषमता का कंपुरण 
बनती है । एक ओर तो वे लोग हैं जो गगनचुम्बी राज-प्रौसादों में रहते हैं और दूसरी 
ओर ऐसे भी लोग हैं जिन्हें पौष की कड़कड़ातीं सर्दी, ज्येष्ठ की-तपती दुषपहरी और 
सावन की झड़ी से सिर छिपाने के लिए फूस की झोपड़ी भी नसीब नहीं होती एक 
ओर वे लोग हैं जो चांदी और सोने के बतेतों में दिन में कई-कई और'राजंसी 

आहार द्वारा अजीर्ण के शिकार बने रहते हैं तो दूसरी ओर ऐसे भी लोग़ेहँँ जिनको 
अपना पेट भरने के लिए मुट्ठी भर दाने भी नसीब नहीं होते ! पूजीवादी कहता:है 


कि उसने पूंजी लगायी है और इसलिए कमाई का असली हकदार वह है इस 
प्रकार की पूंजीवादी व्यवस्था मजदूर और पुूंजीपति इन दोनों की ही आत्मा का 


पतन करती है। इस व्यवस्था में जहाँ करोड़ों लोग गरीबी के अवर्णनीय कष्ट 
भोगते हैं, वहां अनेक बार वे गरीबी से तंग आकर धर्म, नैतिकता व सत्य का मार्गे 
छोड़कर चोरी, डाकेजनी, ठगी व लूटपाट प्रारम्भ कर देते हैं। दूसरी ओर धनपति 
अपनी पूंजी को निरन्तर बढ़ाने के नशे में अपनी विक्रय वस्तुओं की कीमतों को मन- 


न हु; 5 


वैदिक समाज और मानववाद १६५ 


माने ढंग से बढ़ाते जाते हैं। माल जमा करके नकली अभाव और अकाल उत्पन्‍्त 
करते हैं, जरूरतमंद गरीब लोगों को ऋण देकर भारी व्याज वसूल करते हैं। 
पु भौतिकतावादी समाज-व्यवस्था में व्यक्ति की भांति ही समाज और राष्ट्र की 
वृत्ति भी इसी प्रकार शोषण द्वारा धन कमाने की होती है। धन के लोभी लोग 
राष्ट्र रूप में संगठित होकर दूसरे दुर्बल देशों पर आक्रमण करके उन्हें निरच्तर 
शोयण द्वारा सवेथां पंगु बना देते हैं। विजेता राष्ट्रों द्वारा विजित राष्ट्रों पर किये 
गये अन्याय और अत्याचारों की दुःख भरी कहानी से इतिहास भरा पड़ा है। 
'स्विंकन्दर, महमूद एवं नेप्रोलियंत का युग और बड़े-बड़े राज्यों का वाणिज्य-व्या- 
रे कमाने को युग--ये दोनों पूंजीवाद के युग हैं।' राजा-बादशाहों का 
फ़ौजें, नहर-लूट के लिए तिकल पड़ना और अंग्रेज़ व्यापारियों का उपनिवेशों द्वारा 
ख्न इकफ्ट्रेठा करना, ये दोनों ही पूंजीवादी विचारधारा के प्रमाण हैं। पिछले दो 
महू के मूल, में भी वस्तुतः-यही धन-लिप्सा एवं दूसरे को हड़प लेते की प्रवृत्ति 
रह “जप हक 


भ साम्मैतराद्री,समाज-व्यवस्था 


>समाज-व्यवस्था के भीषण वैषम्य और अमानवीय अत्याचारों के 
के महाचिन्तक कार्ल मार्क्स ने आवाज़ बुलन्द की । कार्ल मास द्वारा 


* 
की 


बताये,गये साम्यव 
> उत्पस्त ऋर देना जो कुटुम्ब में-होती है। अर्थात्‌ हर व्यक्ति अपनी शक्ति के अनु- 
कै सार काम कहे/ अपनी ,आवश्यक्रतीं के अनुसार उपयोग करे, किसी की अपनी 
सम्छत्ति-क हीं और समस्त.सम्पत्ति सब की सांझी हो । यह अवस्था कुटुम्ब की होती 
ग है, और जो सम्प्रदाय समस्त मानव जाति में यह अवस्था उत्सन्‍्त कर देना चाहता 
है उसे कस्यूतिस्ट या साम्यव्रादी कहेंगे ।' 
साम्प्रंवाद विश्व में कुटुम्बवादी व्यवस्था उत्पन्त करना चाहता है। कुदुम्ब में 
« उसओरसस्‍्वामी दिन अर अथक परिश्षम करके पैसा कमाता है। उसकी पत्नी घर के 
. कामों म-डिन-रात लगी रहती है । उनके बूढ़े माँ-बाप से कुछ होता ही नहीं । 
छोटी, ब्च्ची। थी असमर्थ होने के कारण कुछ नहीं करता । बड़ा भाई यह शिकायत 
नहीं करता किउस्तका छोटा भाई तो दिन भर खेलता ही रहता हैं और कुछ नहीं 
हब कमॉता है। कुंटुम्ब के इस नियम को कहते हैं--शक्त्यनुपाती श्रम' अर्थात्‌ हर व्य- 
ः क्ति को उतता काम्त अवश्य करना चाहिए जितता करने की उसमें शक्ति है : 
(सफण्या ९एशए 9909 ३०८० ०ाए़ (० गांड ८१४०५), आवश्यकतानुपाती उप- 
रे ... भोग और शक्त्यनुवाती श्रम (एर०ज़ाशा( 3०९७०॥४ ॥0 ॥6०65 &८ जणाए 


अटकन 


्क- 


;ज १. गंगाप्रसाद उपाध्याय : 'कम्यूनिदम' । 


१६६ वेदों में मानववाद 


3000/वगए ॥0 <शत्रशं(१) ये दो मौलिक निथम हैं जिन पर कुटुम्ब की आधार- 
शिला रखी गयी । कम्यूनिज़्म कहता है कि यह बात संसार भर की मानव-जाति 
पर लागू होनी चाहिए। अर्थात्‌ मातव जाति का एक बड़ा कुटुम्ब है। उसमें हर 
मनुष्य को उतना काम करना चाहिए जितनी उसमें शक्ति है और उसके उपभोग 
की वह समस्त सामग्री उसके लिए उपलब्ध होनी चाहिए जो उसके सुखपूर्वक जीवन 
के लिए आवश्यक है । 

कुटुम्ब में तीसरी बात यह है कि कोई किसी पर शासन नहीं करता | इस 
प्रकार कुटुम्ब के दो भाग नहीं होते--एक शासक वर्ग, दूसरा शासित वर्ग । एक 
राजा, दूसरी प्रजा । एक प्रवन्धक तो होता है, वह कुटुम्ब की सम्पत्ति का प्रबन्ध 
करता है। सम्पत्ति समस्त कुदुम्ब की होती हैं, एक व्यक्ति की नहीं। इसी. प्रकार 
हमारे मनुष्य-समाज में कोई साम्राज्य या सम्राट नहीं होना चाहिए, कोईव्पक्ति 
सम्पत्ति न रखे । सम्पत्ति राष्ट्र भर की हो। राष्ट्र प्रबन्ध-कंर्ताओं को चन देंवे ।: वे 
समस्त सम्पत्ति का प्रबन्ध करें। उसी सम्पत्ति में से सब कों आवश्यकतानुसार 
खाना-कपड़ा मिलता रहे । 

कुदुम्ब में चौथी बात यह होती है कि काम तो अपनी शक्ति और रुचि के अनु- 
सार सब करते हैं, परन्तु उस काम का पारिश्रमिक समस्त कुटुम्ब का धन समझा 
जाता है, केवल कमाने वाले व्यक्ति का नहीं । कल्पना कीजिये कि कुट्म्ब में चार 
भाई हैं। एक खेती करके १०० मन अन्न उत्पन्न करता हैं। दूसरा बजाज हैं और 
५०० रु० मासिक कमतता है। तीसरा डाक्टर है और २००० रु० मासिक पा जाता 
है, चौथा क्लक है और उसे केवल ८० रु० मिलते हैं॥ इन चारों की रुचि भिन्‍न- 
भिन्‍न, शक्ति भिन्‍न-भिन्‍नत और कमाई भिन्न-भिन्न । परन्तु यह सब कमाई. कृट॒म्ब 
की है, किसी की अपनी नहीं । कम्यूनिज़्म की माँग है कि यही अवस्था समस्त देश 
की या समस्त जगत्‌ की होनी चाहिए । “आय समस्त देश की हो, किसी एक की 
नहीं | काम सब करें और खायें भी सभी। परन्तु सम्पत्ति का स्वामी कोई एक न 
हो। 

साम्यवादियों का कथन है कि पूंजी सब बुराइयों की जड़ है। अतः यदि मनुष्य 
जाति को पाप-पंक से मुक्त करना है तो इसका एकमात्र उपाय यह है कि सम्पत्ति- 
शुन्य, सम्प्रदायशुन्य, वर्गशुन्य, साम्राज्यशुन्य, साम्यवादी समाज की स्थापना 
करनी चाहिए । 

साम्यवाद की उपर्युक्त धारणा प्रत्यक्षतः बहुत उदात्त एवं सुन्दर प्रतीत होती 
है। किन्तु साम्यवाद के प्रतिबन्ध केवल भौतिक हैं। वे केवलमात्र कानून पर आधा- 
रित हैं। साम्यवाद का ध्यान केवल भौतिक धन-सम्पत्ति पर है, मनुष्य की आत्मा 
पर नहीं । साम्यवाद का व्यक्तिगत स्वामित्व को स्वीकार न करना भी मनोवैज्ञा- 
निक दृष्टि से सवेधा अव्यावहारिक है। साम्यवादी राष्ट्रों में काम कम होता है, 


२-2 


मी 
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समय अधिक लगता है तथा निर्माण घटिया ढंग का होता है। सम्पत्ति पर व्यक्ति- 
गत स्वामित्व और अधिकार सवथा ही न रहने देने का यह साम्यवाद का आदशे- 
वाद साम्यवाद के सबसे बड़े पोषक रूस में भी अपने शुद्ध रूप में स्थिर न रह सका। 
पहले रूस में कर्मचारियों को वेतन नहीं मिलता था। काम के बंदले पर्चियां ही दी 
जाती थीं, जिन्हें दुकानों पर देकर व्यक्ति उनके बदले में अपनी खाने-पीने व पहि- 
नने आदि की आवश्यकताओं को पूरा कर सकते थे । परिणाम यह्‌ हुआ कि कर्म- 
चारी सामर्थ्य से काम बहुत कम करने लगे। अतः रूस में कमंचारियों को फिर से 
बेतन देने की पद्धति प्रारम्भ करती पड़ी, और वेतन का आधार भी काम के महत्त्व 
तथथों फर्मचारी की कुशलता को आंक कर होने लगा । रूस में आमदनी का अनुपात 
लगंभन एक और अस्सी का है। इतना ही नहीं, कर्मचारियों से अधिक काम कराने 
के उद्देश्य से आज रूस में भी कर्मचारियों से ठेके पर भी काम करा लिया जाता 
अंब वहां भी लोग बैंकों में अपना हिसाव रख सकते हैं। अपने बचाये रुपये को 
उत्तराधिकार में देते की सुविधा भी वहां अब कर दी गयी है। 

साम्यवाद घोर प्रकृतिवादी है | किन्तु यदि जड़ प्रकृति के ही रूपान्तर का नाम 


जीवत है तो मनुष्य और पशु सें इतना ही भेद है जितना कुर्सी और मेज में। यदि 


संख, दुःख, इच्छा, ढ्वेष, प्रयत्त तथा ज्ञान के लक्षण वाली कोई सत्ता सिद्ध नहीं होती 
तो दुःखी-सुखी मनुष्यों के दुख निवारण और सुख-प्राप्ति की ऊहापोह भी व्यर्थ 

जड़वांद का पहला परिणाम यह है कि आचारशास्त्र की जड़ काट दी गयी। दया 
क्या वस्तु है ? जैसे किसी कुर्सी के 'चार पाये तोड़ देने से या उसे जला देने से कुर्सी 
की कीई-हानि नहीं होती, इसी प्रकार प्राणी हत्या भी कोई दूषित कर्म नहीं | जिसे 
चाहो मार डालो, जिसे चाहो जीवित रखो । इसी भौतिक दृष्टिकोण के कारण ही 
१६१७ की क्रान्ति के पश्चात्‌ लाखों जमींदारों को गोली के घाट उतार दिया गया । 
अनमान लगाया गया है कि इस प्रकार मौत के घाट उतारे गये जमींदारों की संख्या 
७० लाख तक पहुंच गयी होगी और इस गड़बड़ के कारण खेती ठीक न हो सकने से 
जो अकाल पड़े उनमें भी लगभग ५० लाख व्यक्तियों की वलि हो गयी। इसके 
अतिरिक्त रूस में ५० लाख से भी अधिक ऐसे व्यक्तियों का सफाया कर दिया गया 


जो साम्यवाद से भिन्‍त राजनीतिक विचारधारा रखते थे। इसी प्रकार चीन में भी 


भयंक्रर नर-संहार में करोड़ों लोगों की बलि दी गयी । साम्यवादी देशों में लोगों की 
सोचने-विचा रने, कहने और करने की स्वतस्त्रता का सर्वथा लोप किया जाता है। 
इस परम्परा में अहिंसा, सत्य, त्याग, न्याय, दया आदि नैतिक व चारित्रिक गुणों का 
सर्वथा लोप हो जाता है। 


१६८ बैदों में मानववाद 


वेदिक वर्णाश्रम-व्यवस्था 
व्यष्टि एवं समष्टि की उन्नति का उपाय 


वस्तुतः आज के पूंजीवाद, समाजवाद और साम्यचाद में कोई मौलिक अन्तर 
नहीं है। वे एक ही भौतिकतावादी व्यवस्था के चट्टे-बटूटे हैं। तीनों का उद्देश्य 
पँसा और अधिकार है। तीनों मनुष्य की असली समस्या को पैसे से सम्बद्ध समझते 
हैं। इसके विपरीत वैदिक संस्कृति द्वारा प्रतिपादित वर्णाश्रम की फड्धति पर आधा- 
रित समाज-व्यवस्था व्यक्ति और समाज की भौतिक एवं आत्मिक-दोनों अकार की: 
भूख-प्यास शान्त करती है । हम जब तक भौतिकवादी बंने रहेंगे तब लैंक विश्ञे- 
शान्ति और विश्व-प्रेम का नाम भर लेते रहेंगे, इन्हें प्राप्त-नहीं,कर पाय्येंगे.। ब्दिकः 


संस्क्रति का अध्यात्मवाद यह नहीं कहता कि हमें शरीर को भूल जानप है या हमें * 


मनुष्य की आथिक समस्या को हल नहीं करना । सौ वर्ष सक जीने की इंच्छा रखेंतेः 
वाले ऋषि शरीर को घृणा की दृष्टि से कैसे देख सकते-ये ? वैदिंक संस्क्रेति भौतिक-: 
वाद का तिरस्कार नहीं करती, उसे विकास के मार्ग में अपना साधन समझती है, 
क्योंकि इस संस्कृति के दृष्टिकोण में शरीर आत्मा की तरफ ले ज़ाने का साधन है, 
प्रकृति परमात्मा की तरफ ले जाने का साधन है। हम शरीर से चलें परन्तु शरीर 
तक रुक न जायें। प्रकृति से चलें परन्तु प्रकृति पर न रुक जायें--यही आज के युग 
को बैदिक संस्कृति का सन्देश है । इसी अभ्युदय और निःश्रेयस के लिए--उ्रष्टि 
ओर सर्मष्टि के पूर्ण विकास के लिए वैदिक ऋषियों ने वर्णाअम-व्यवस्था अआरास्म्भ' 
को थी। वेद सब मनुष्यों को उसी परमपिता परमेशवर॑:की सन्‍्तान मानःकर सब में 
समदृष्टि रखने का उपदेश देता है। ऋग्वेद में स्पष्ट रूप से कहा गया हैं कि ये सब 
मनुष्य भाई हैं, इतमें से कोई जन्म से बड़ा नहीं और कोई छोटा नहीं; इस समानता 
के भाव को अपनाते हुए सब ऐश्वरय या उन्‍तति के लिए मिल कर आगे बढ़ते हैं।* 

वेद के अनुसार व्यक्ति समाज का एक अंग है और इसलिए समाज की-उत्तति 


के लिए अपनी सम्पूर्ण शक्तियों को लगा देना सब का प्रधान धर्म हैं। वेद में मनुष्य - 


के लिए 'ब्रात' शब्द का अनेक स्थानों पर प्रयोग किया गया है, जिसका अर्थ समु- 
दाय अथवा संघप्रिय है । इससे मनुष्य सामाजिक प्राणी है--इस प्रसिद्ध उक्ति का 


ही समर्थन होता है। ऋग्वेद के दशम मण्डल के अन्तिम सूकत :में संगतिकरण अथजा] :- 
हता हैं * 


संघ बनाकर उन्नति करने का अत्युत्तम उपदेश किया गया है, जिनमें मिल कर जानें 
अर्थात्‌ उद्देश्य की पूति करने के लिए सामूहिक बत्त करने, परस्पर मधुर वाणी 
बोलने और मन को उत्तम शिक्षा के द्वारा सुसंस्कृत करने व ज्ञान-सम्पत्त बनाने का 


१. “अज्येष्ठासो अकनिष्ठास एते 
सं भातरो वाबृधुः सौभगाय ॥।' (ऋग्‌० ५६०५) 
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भाव पाया जाता है। वैदिक समाज-व्यवस्था का दूसरा आधार है त्याग-पूर्वक उप- 
भोग ।' संध्षार के उपभोग के दो प्रकार हैं, एक तो उसमें लिप्त होकर और दूसरा 
उससे अलिप्त रहकर। संसार में लिप्त रहने से अन्त में दुःख और उससे अलिप्त 
रहने से सुख मिलता है। इसलिए वेद कहता है अलिप्त रह कर उपभोग करो। इस 
उद्देश्य की सिद्धि के लिए वैदिक ऋषियों ने मानव-जीवन को चार आशअश्रमों तथा 
म्रानव-समाज को चार वर्णों में. विभक्त किया था तथा इन आश्रमों और वर्णों के 
कर्तव्य निश्चित किये थे। वेदिक आश्रम-व्यवस्था का स्वृहप संक्षेप में इस प्रकार है : 


५ 7. - ४ बेदिक आश्रम-व्यवस्था 

5. (क):बुह्म॑चर्म आश्रम... 

। 5. » बहा आश्रम गृहस्थ आश्रम के लिए तैयारी का आश्रम है। संसार के 
ऐशबयों का जीवन में पूरी तरह से उपभोग किया जा सके, इसीलिए ब्रह्म चय अव- 
स्था में बालक को संसार के ऐश्बर्थो से दूर रख कर पहले उस उपभोग के लिए समर्थ 
बताया जाता है। ब्रह्म॑ंचय आश्रम एक लम्बी साधना का आश्रम है, ऐसी साधना 

- जिंसमें जीवन के प्रति एक विशेष दृष्टिकोण बना दिया जाता है। ब्रह्मचर्य की 
३ तफ़ोमय मय, साधना के बिना हमारा आज का जीवन एक लालसा का जीवन है, एक 
प्वॉस का जीवन है, एक भूख का जीवन है; परल्तु ऐसी लालसा, ऐसी प्यास, ऐसी 


प् भूख कभी तुप्त न होगी, कभी त शान्त होगी । 
शा ५ अथर्व॑वेद के ब्रह्मचर्य सूक्‍्त मेंपन्द्रह वार 'तप' शब्द को दोहराया गया है। 


यहाँ कुछ प्रसिद्ध मन्‍्त्रों को उद्धृत क़र देना अप्रासंगिक न होगा--- 
20८२६ ब्रह्मचयेंण तपसा राजा राष्ट्रं वि रक्षति। 
आंचार्यो ब्रह्मचर्येण ब्रह्मचारिणमिच्छते ।॥। 
“ (अथर्व० ११।५।१७) 
४ अर्थात्‌ 'ब्रह्मंचर्य और तप के द्वारा राजा अपने राष्ट्र की रक्षा करता है। 
आजम ब्ह्मचर्य के कारण ही ब्रह्मचारी की इच्छा करता है। वस्तुतः ब्रह्मचर्य से 
ः तात्पर्य केवेल-अविवाहित रहने से नहीं, किन्तु आत्म-संयम भ्राप्त करने से है। 
3-3 इन्द्िस्र-जय के क्विता राजा अपनी प्रजा या राष्ट्र का धारण अच्छी प्रकार नहीं कर 


$ ऋडे 3 सकता | जो अपने को वश में नहीं कर सकता, उससे यह आशा भी नहीं की जा 
५ 5! सकती कि वह दूसरों को वश में रख सकेगा। अतः मनु ने कहा है--जितेन्द्रियो 
हि शक्नोति बे घारयितुं प्रजा: (७।४४)। इसी प्रकार जो आचार्य संयमी नहीं 


बह अपने शिष्यों को भी पूर्ण जितेन्द्रिय कभी नहीं बना सकता | 


हे 
9 १. तेन त्यक्तेन भुड्जीया: । --(यजु० ४०१) 
ः 
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ब्रह्मचर्येंण तपसा देवा मृत्युमपाष्नत। 
इन्द्रो ह ब्रह्मचर्येण देवेभ्य: स्वरा भरत्‌ ॥ 
(अथर्व० ११।५।१६) 
अर्थात्‌ ब्रह्मचर्य और तप के द्वारा ज्ञानी लोग (विद्वांसो हि देवाः) मृत्यु को 
मारते हैं अर्थात्‌ स्वाधीन कर लेते हैं। जीवात्मा निश्चय से ब्रह्मचर्य के प्रताप से 
इन्द्रियों के लिए सुख को धारण करता है। भाव यह है कि ब्रह्मचय के बिना कभी 
भी आत्मिक सुख व आनन्द प्राप्त नहीं हो सकता । 
वस्तुतः ब्रह्मचारी का जीवन तपस्या का जीवन है. ब्रह्मचारी तप से अपेत्ते 
जीवन की साधना करता है। अतः विद्यार्थियों का निवास शहर से दूर जंगलों में 


ऋषि-मुनियों के आश्रमों में होता था । नैतिक बल उत्पन्त करने के लिए बालक को - 


नैतिक वातावरण में रखता जरूरी है। वैदिक संस्क्रति का बालक चारों तरफ के. 
प्रलोभतों से घिर कर जीवन को प्रारम्भ नहीं करता थां, जैसा आज के बालक को 
करना पड़ रहा है। गुरुकुल में ब्रह्मचारी पच्चीस वर्ष तक विद्याजंन करता था तथा 
भोग-ऐश्वर्य से दूर रह कर तयस्थामय जीवन यापत करता था । तपस्थापूर्वक विद्या 
की साधना के बाद जब उसमें भोगों को भोगते हुए उनमें लिप्त न होने की क्षमता 
पैदा हो जाती थी, तब उसका समावत्तंत संस्कार होता था। वह संसार में अता था 
परन्तु तैयारी के साथ, प्रलोभनों का मुकाबला करता था परन्तु उनके साथ टक्कर 
लेने की साधना पहले कर चुका होता था। इस तैयारी का नाम ही “ब्रह्मचर्य 
आश्रम है। भ 

ब्रह्मचयं का मह॒त्व--वैदिक संस्कृति में ब्रह्म चय॑ पर अत्यधिक बल दिया जाता 
है । यम-नियमों में ब्रह्मचर्य का अपना प्रमुख स्थान है । वर्णाश्रम धर्म वाली समाज- 
व्यवस्था में प्रत्येक बालक को कम से कम २४ वर्ष की आयु तक और प्रत्येक कन्या 
को कम से कम १६ वर्ष की आयु तक ब्रह्मचर्य का जीवन बिताना आवश्यक माता 
गया है। विद्यार्थी-काल का तो नाम ही ब्रह्मचर्य आश्रम” रखा गया है। किन्तु 
गृहस्थ-आश्रम के अनन्तर वानप्रस्थ और संन्यास आश्रम में भी पुनः ब्रह्मचर्य के 
ही जीवन को जुटाने का आदर्श उपस्थित किया गया है । ब्रह्म चर्य का शाब्दिक अर्थ 
है ब्रह्म या परमात्मा में बिचरण करता अथवा ब्रह्म अर्थात्‌ वेद में विचरण---उसका 


गम्भीर और व्यापक स्वाध्याय करना। ब्रह्मचर्य और संयम के जीवन के बिना - 


परमात्मा का साक्षात्कार और वेदादि शास्त्रों का ज्ञानाज॑न सम्भव नहीं । विशेषकर 
शरीर-वृद्धि के लिए अत्यन्त महत्वपूर्ण तत्व वी का रक्षण ब्रह्मचरय में आवश्यक है। 
आजकल की बोलचाल में वस्तुत: इसी अर्थ में ब्रह्मचय को लिया जाता है। वीयय॑ 
की वृद्धि से इन्द्रियां समर्थ होती हैं, अंग-प्रत्यंग पुष्ठ होता है, चेहरे पर कांति आती 
है एवं आंखों में दीप्ति रहती है । मस्तिष्क और बुद्धि तीव्र होती है और स्मृति-शक्ति 
बढ़ती है । विचार-शक्ति बढ़ती है ; शरीर स्वस्थ और मन प्रसनन्‍्त रहता है। इसके 


की 


है 
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विपरीत, अयरिपक्त्र अवस्था में वीर्य ताश करने से व्यक्ति का स्वास्थ्य ढह जाता 
है। वह अनेक रोगों का शिकार हो जाता है। शिवसंहिता में तो कहा गया है कि 
वीर्य की एक बूंद मात्र को भी गिराते रहने से व्यक्ति की मृत्यु हो जाती है और 
दीये की बूंद-बूंद की रक्षा करने से ही जीवन बना रहता तह 

अथववेद में ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए चार साधनों की ओर निर्देश किया गया 
है---(१) ब्रह्मचारी को पृथ्वी से लेकर सूर्य तक तीनों लोकों में पाये जाने वाले सव 
पदार्थों को ब्रह्मचर्य की अग्ति में समिधा वनाकर डालते रहना चाहिए, अर्थात्‌ उसे 
अपना जीवन निरन्तर (विद्या प्राप्ति में विताना चाहिए । कभी खाली या निकम्मा 
नहीं बैठना-चाहिए। (२) ब्रह्मचारी को मेखलाधारी होता चाहिए ताकि उसमें 


कभी आलस्थ, तन्द्रा या प्रमाद न आये। (३) ब्रह्मचारी को प्रतिदिन शारीरिक 


श्रम करना चाहिए। उसे खूब व्यायाम, प्राणायाम व क्रीडा करनी चाहिए। (४) 
ब्रह्म चारी को तपस्वी होना चाहिए । इसके अतिरिक्त सदा अच्छी संगति में रहना, 
अच्छे ग्रन्थों का स्वाध्याय करना, नित्य संध्योपासना करना, मांस-मदिरा, अण्डे, 
खटाई, लहसुन आदि तामसिक वस्तुओं का सेवत त करना, अधिक निद्रा या अधिक 
जागरण न करना आदि अनेक उपाय श्रुतियों-स्मृतियों में बताये गये हैं । 

. ग्रों तो जीवन भर ही ब्रह्मचर्य के पालन करने का यथासंभव प्रयत्त करना 
चआहिए, किन्तु विद्यार्थी-काल में तो व्यक्ति को अखण्ड ब्रह्मचारी रहना चाहिए। 
विद्यार्थी-काल जीवन के निर्माण का काल होता है। इस समय में बालक को अपने 
शरीर, मन और आत्मा का पूर्ण विकास करता होता है, ताकि वह्‌ गृहस्थ-जीवन 
की जिम्मेदारियों को भली-भांति पूर कर सके । बालक इस अवस्था में अपने शरीर 
को सुन्दर, स्वस्थ और शक्ति-सम्पंन्‍्त बना ले । अपनी बुद्धि को विभिन्‍न ज्ञान-विज्ञान 
से भर ले और पूर्ण आत्मिक विकास कर ले, इसी उद्देश्य की सिद्धि के लिए बंदिक 
संस्कृति में ब्रह्म चर्य आश्रम पर इतना बल दिया गया । शरीर, मन और आत्मा 
की यह तैयारी एक ऐसी पूंजी है जिसका संग्रह व्यक्ति को आगे जीवन भर काम 
देगा किल्तु यह पूंजी सहज ही प्राप्त नहीं हो जाती, उसके लिए बालक को अपने 
सम्पूर्ण विद्यार्थी-जीवन में हर ढंग से संयमी, तपस्वी, सदा सादा और परिश्रमी बनना 
पड़ता है। विद्यार्थी-जीवन तैयारी और निर्माण का काल है। इसलिए इस काल में 
तो व्यक्ति को पूर्ण संयम तथा अपने वीर्य रस की पूरी रक्षा करती चाहिए ताकि 
उसके शरीर, मन और आत्मा का समुचित विकास हो सके । विद्यार्थी-काल जीवन- 
प्रासाद की दींव है। वह जितनी पक्की होगी, जीवन भी उतना ही स्थायी होगा । 

वैदिक संस्कृति के इस ब्रह्मचयें के विचार पर अनेकानेक पाश्चात्य मनीषी 
और डाक्टर भी मुम्ध हुए हैं। प्रथम महायुद्ध के पश्चात्‌ फ्रांस के प्रसिद्ध सनाज- 


१. भरणं बिन्दु-पातेन जोवनं बिन्दु-धारणात्‌ । --(शिवसहिता) 
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शास्त्री पाल ब्यूरो (एथ7] 877९9) ने बहुत सुल्दरता के साथ इस बात का प्रति- 

पादन किया है कि संयम और ब्रह्मचर्य से ही मनुष्य समाज की रुक्षा हो-सकती है। 

डा० पैरियर (2. ९७४७) लिखते हैं--'तौजवातों के शरीर, चरित्र और बुद्धि 5 

का रक्षक ब्रह्म चर्य ही है ।” डा० ऐक्टन लिखते हैं--“विवाह से पहले पूर्ण ब्रह्मचारी 

रहा जा सकता है और नौजवानों को रहना चाहिएँ।” सर जेम्स पेजट (&॥ 

3५७॥९७ 792९0) जो कि इंग्लिश सम्राट्‌ के चिकित्सक थे, कहते हैं+-“ब्रह्मचयेँ 

से शरीर और आत्मा को कोई हानि नहीं पहुंचती । अंप्ने को निय॑त्त्रण में रखना कै 
हे 


« ७४79 
ख 


प्र 

(ख) गृहस्थ आश्रम ५37 # ० ६ 7 कीयर 
गृहस्थ आंश्रम संध्ार को भोगने का आश्रम है। वैदिक से स्क्ृति त्याग ह्वी त्याग 

की रट नहीं लगाती। मनुष्य में भौतिक वस्तुओं के उपभोग की जी स्वाभाविक्न 

वासता है उसकी उपेक्षा वैदिक संस्क्रति नहीं करतीं बेंदें सेसार की यथार्थता को 

पूर्णतः स्वीकार करते हैं। २५ और १६ वर्ष के अखण्ड ब्रह्मचर्थ के बाद गृहंस्थी 

व्यक्ति इस लोक के जीवन का पूरा रस लेने का अधिकारी बुत जाता है। क्योंकि 

उसमें लालसा के साथ संसार के भोगों को भोगने की शक्ति होती हैं,- किन्तु ब्रैद्रिक 

गृहस्थ जीवन का आदर्श यह है कि मनुष्य विषयों को भोगकर उनसे ऊपर उठ 

जाये--नाना प्रकार के विषय उसे अपने जाल में फंसा न लें। मनुष्य को संसार के 

विषयों के बीच में से होकर गुजरना है, उनमें अप: को खो नहीं देना है। संसार के. 

विषयों में भटकते-भटकते आज के व्यक्ति के मुंह, ग्रेंछन विषयों को भोगने को 


सबसे अच्छी बात है ।”” 


| 


हे 5 
#० २ हा 


लालसा, प्यास और वासना तो वैसी ही बती रहती है. किन्तु उत भोगों को भोगते ह | 
की शारीरिक शक्ति नहीं रहती । किन्तु वैदिक गृहस्य आश्रम भोग का आश्रम होते | 
हुए भी मात्र वासताओं का आश्रम नहीं है | अपितु वेद को सन्देश है कि “हे यृहाश्रम _ | 


की इच्छा करने वाले मनुष्यों ! तुम स्वयंवर करके गृहस्थ अ्म को प्राप्त होओ - | 
और उससे डरो या कांपों नहीं बल्कि उससे वल, पराक्रम करने वाले पदार्थों को 


प्राप्त होने की इच्छा करों तथा गह्ाश्रमी पुरुषों से कह दो कि मैं यस्मात्मा की छषप्ा 


१4. “/शाशाणाए 5 3 जाएडंपड, ॥0798] 70 [णाहलपद्वों इबव्ट्विएकात 6 ४5 हट 
$0फ्राश्पाशा.? दा 
गीणगिढ गराधा98868 808006 ०णागरशा०6 ट्या ध्ात॑ 0एष्टा। (0 956 के 


-*& 


00887ए९० एए एणाणह्ाशा, 


"70489 घ0 प06 पंप्रछ8 ॥6 9007 शक्षा 6 507, 7580०- | 
एए6 $ 96 धीक्षा आए 6006 ॥रंगह जी <णातपल, र 
(प्रियव्रत वेदवाचस्पति : 'मेरा घ्॒मं' पू० २८५५-८६ से उद्धृत) न 
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से आप लोगों के बीच पराक्रम, शुद्ध मत, उत्तम बुद्धि और आनन्द को प्राप्त होकर 
गृहस्थ व्यवहार करूं । 
ब्रह्म चयय से गहस्थाश्रम में प्रवेश करने वाले व्यक्ति के मुख से वेद में कहलाया 
गया है कि मैं बल धारण करता हुआ, ऐश्वर्ये का सेवत करने वाला अच्छी बुद्धि 
| वाला, सौम्य, सित्रदृष्टि से सम्पन्न होता हुआ, उत्तम मन से वृद्ध पूज्य लोगों को 


/ नमस्कार करता हुआ घरों में आता हूं--गृहस्थाश्रम में प्रवेश करता हू। ठुम सब 
। खुशो मर्तांओं। मुझ से न डरो। जो लोग गृहस्थाश्रम को नरक धाम अथवा दुःख 


मस्ध्र में कहा गया है-- इसे गृहा मयोभुव:”। अर्थात्‌ घर सुख देने वाले है । किन्तु 
५ ' “इसके साथ एक शर्तें भीलगी हैं। जब मनुष्य बल, घन मेधा, मित्र-दष्टि, उत्तम 
/ . मरते, न॑म्रनता--इम सबेकोधारण करते हुए ब्रह्मचर्य से गृहस्थ में प्रवेश करे तभी 
गुहस्थाश्रम स्वैम है अन्यथा ऊैसके तरक-धाम होने में तनिक सन्देह नहीं। 
भगवान्‌ मनु को कहा है-कि जिस प्रकार सभी प्राणी वायु के सहारे जीवन 
ग्रहण करते हैं, उसी प्रंकार शेप सभी आश्रम गहस्थाअ्रम पर ही अवलम्बित हैं। 
गहस्थ्॒ आश्रम से ही शेष्ष॒ तीन आश्रमों का निर्वाह होता है क्योंकि गृ ८४ 
रिक्‍्ततीनों आश्रम गहस्थी द्वारा नित्य प्रति ज्ञान और अन्नदान से उपकृत किये 
जले है. अत: गहस्थः आश्रम ही ज्येष्ठ व श्रेष्ठ आश्रम है।' इसमें सन्देह लहीं कि 
गहस्थाश्रम में रहेते हुए अपने कर्तव्यों को करने में मनुष्य को त्याग, तपस्या, श्रम 
आंदि के अत्यन्त कठित ब्तों का.प्रॉलन करना पड़ता है। अनेक प्रकार से राष्ट्र 
औरंझमाज की उन्नति और रक्षक मैं झहयोग देता पड़ता है। महान्‌ से महान्‌ नैतिक 
आदंशौके अनुसरण का अंवृस॒र॑/मिल्ञता है। अथर्ववेद के सम्पूर्ण चौदहवें क 
गृहस्थाअ्म की चर्चा कीं,हैं तथा वहां पति-पत्नी सम्बन्ध और कतव्य के वियय में 


के का मूल सम्नझते हैं उन्हें उपर्युक्त वैदिक आशय पर ध्यान देना चाहिए । वहीं अन्य 
घड 


रद 


बहत उत्तम उपदेश पाये ज़ाते हैं। दो-तीन मन्त्रों को उद्धृत करना जग्नास 
होगा..' एक मल्त्र में पृत्ती को सम्बोधित करके कहा गया हे देठी ! उत्तम 


मन, उत्तम सर्स्तान, उत्तम भाग्य और ऐश्वर्य---इन सबकी कामना करती हुई तू पति 


गृहा मा विभीतःसा जेपध्वसूर्ज बिश्रत5एमसि। 


ढ' 


५. / ऊर्ज बिभ्रद्रः सुमताः सुमेधा गृहानेलि मनसा मोदमालः ॥. -(सजु० हे।४१) 
पि _ २. ऊर्ज-बिञआद्‌ वसुबनिः सुमेधा अधोरेण चक्षुषा मित्रिपेण । 
गृहानेमि सुसना वन्दमानों रमध्वं मा बिभोत सत्‌॥. 7(अथर्व० ७४६०१) 
म हि ३. दया वायूं समाश्चित्य सर्वे जोवन्ति जन्तव:। 
॥ तथा गृहस्थमाश्रित्य वर्तन्ते सर्व आश्रमा: ॥ 


यस्मात्त्रयोप्याअ्मिणो ज्ञानेनानतेन चान्वहम्‌ । 
गृहस्थेनेव धार्यन्ते तस्माज्ज्येष्ठाअ्रमों गृही ॥ --(मनु० ३॥७७, ७८) 


१७४ वेदों में मानववाद 


के अनुकूल शुभ कम करने वाली होकर अमृतत्व की प्राप्ति के लिए सुख का सम्पा- 
दत कर। भाव यह है कि पत्ती को पति के प्रत्येक धार्मिक कार्य में सहयोग देना 
चाहिए 

वेद पत्ति, सास-सुसर आदि की सेवा के साथ ही साथ सारी प्रजा का कल्याण 
करना भी पत्नी का परम कर्तव्य मानता है-- है देवी ! श्वसुर आदि वृद्ध पुरुषों 
के लिए सुख देने वाली हो । पति के लिए एवं घर वालों के लिए सूख देने वाली हो। 
इन सं पुरुषों की पुष्टि अथवा उन्नति के लिए तू सुख देने वाली हो ।””* पति का 


भी कर्तव्य है कि प्रत्येक शुभ कर्म को करते हुए पत्नी की अनुमति ले । “वेद में कहा _ 


है---/जिसकी अनुमति आवश्यक है, यह देवी इस विवाह यज्ञ को करने आयी है! 


उत्तम सच्तानत के लिए क्षेत्र तैयार करने और उत्तम वीर पुत्रों की उत्पत्ति के:लिए , 


सुप्रसिद्ध बनायी गयी इस देवी की उत्तम बुद्धि निश्चय-से कल्याणकारक है। शुभ गुणों 
की रक्षा करने वाली यह देवी इस यज्ञ की रक्षा करे |” 

वेदिक समाज-विज्ञान की प्रारम्भिक इकाई गृहस्थःव परिवार है, जो व्यक्ति 
और समाज के मध्यस्थ कड़ी का काम करता है । वेद में परिवार के सदस्यों के 
कर्तव्यों के सम्बन्ध में वहुत स्पष्ट और सुन्दर निर्देश हैं। वेद का आदेश है कि 'हे 
परिवार के सदस्यों ! “मैं तुमको समान हृदय वाला बनाता हूं। मैं: तुम्हें विद्वेष से 
मुक्त करता हूं। तुम एक दूसरे से इस प्रकार प्रेम करों जिस प्रकार गाय अपने नव॒- 
जात बच्चे से प्रेम करती है। पुत्र पिता का आज्ञाकारी और माता के साथ प्रीति 
युक्त मन वाला हो । पत्नी अपने पति के साथ मंधुर भाषण करने वाली हो। भाई 
भाई के साथ और बहिन बहिन के साथ द्वेष न करे । भाई बहिन भी परस्पर में हेष 
न करें। वें सब मंगलकारक रीति से एक दूसरे के साथ सुखदायक प्रेमपूर्वक सम्भा- 
षण करें। जिस प्रकार के व्यवहार से विद्वान्‌ लोग परस्पर पृथक भाव वाले नहीं 
होते और परस्पर में कभी द्वेष नहीं करते, मैं उसी व्यवहार को तुम्हारे घर के लिए 
निश्चित करता हूं । तुम लोग परस्पर प्रीतिपूर्वक व्यवहार ,करते हुए धनैश्वर्य को 
प्राप्त होओ। आपस में बैर-विरोध मत होने दों। अपने सम्मान की रक्षा करो | 
अपने व्यवहार में सावधात रहो । एक दूसरे के ऐश्वर् में वृद्धि करो और पहिये के 
अरों के समात मिलकर घूमों । एक दूसरे से मीठे वचन बोलते हुए अपना य्रोग- 


१. भआशासाना सौमनसं प्रजां सौभाग्यं रयिस्‌ । 


पत्युरनुब्रता भूत्वा संनह्मस्वामृताय कम्‌ ॥ हर गत ४080) 
२. स्थोना भव इवशुरेस्यः स्योना पत्ये गृहेस्यः । 
स्पोनास्ये सर्वेस्पे विशे स्योना पुष्टायैषां भव ॥॥ 0 0/23) 


३. एम यज्ञमनुमतिजंगाम सुक्षेत्रताये सुवीरताये सुजातम्‌ । 
भद्रा ह्स्या: प्रमतिबंभूव सेम॑ यज्ञमवतु देवगोप।॥ .. -[अथवे० ७२०५) 


+ 
« ७ «५. 


च्य्ल्ला 
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क्षेम करो। तुम मिलकर और एक मत वाले होकर काम करो । एक साथ मिलकर 
पिओ और एक साथ मिलकर खाओं । मैं तुमको एक साथ प्रेम-सूंत्र में बांधता हूं। 
जिस तरह पहिये के अरे एक केन्द्र के चई ओर घमते हैं, उसी तरह तुम गृहस्थ रूपी 
कन्द्र के चारों ओर प्रेममय व्यवहार करते हुए वरतो। तुम एक मन वाले होकर 
एक साथ काम करो। तुम्हारे आदर्श समान हों ! तुम मिलकर यत्न करने वाले 
बनो। बुद्धिमान्‌ व्यक्तियों की तरह अपने उत्तम समाज और राष्ट्र के हितों की 
रक्षा करो। प्रातः और सायं तुम्हारे मन में शुभ भाव रहें तथा प्रसन्‍तता का सदा 


- निवास हो ।/” 


(ग) [: वानप्रस्थ आश्रम 


वैदिक संस्कृति में ब्रह्मचर्य आश्रम के समान ही गृहस्थ आश्रम भी जीवन-यात्रा 
का एक पड़ाव या एक मंजिल की तरह था और समय आने पर गहस्थी व्यक्ति 
गृहस्थ को छोड़कर आगे चल देता था। व्यक्ति के बाल जब धौले होने लगते थे 
और वह अपने पूत्र के भी पुत्र के दर्शन कर लेता था तो सब प्रकार के मोहों को 
छोड़कर अपने पुत्र पर कुटुम्ब का भार सौंपकर अकेला या पत्नी सहित वन की ओर 
चल देता था। वंहां शाक, मूल, फल आदि खाकर मुनिवृत्ति को धारण कर विधि- 
पूर्वक महायज्ञों को करता हुआ, नित्य स्वाध्याय में लगा हुआ, संयमी जीवन बिताता 
हुआ, सब प्राणियों के प्रति अनुकम्पा का भाव रखता था । वानप्रस्थ में वह मदिरा- 
मांस एवं अन्य तामसिक पदार्थों के सेवन को सर्वेथा त्याग देता था। 

वाभप्रस्थ केवल जंगल में भाग जाने का नाम नहीं है। वानप्रस्थ निवृत्ति, त्याग, 
अपरियग्रह का नाम है। वानप्रस्थं आश्रम मजबूर होकर संसार का त्याग करना नहीं. 
अपितु स्वैच्छा से संसार को छोड़ देना है। इस प्रकार वानप्रस्थ आश्रम की स्थापना 
द्वारा बेदिक संस्क्रति में कोरे भोगवाद की जड़ हिला दी थी। वानप्रस्थ आश्रम एक 
और समस्या का हल था। यदि किसी समाज में काम करने वालों की संख्या बढ़ती 
जाये और इतनी बढ़ जाये कि पुराने काम करने वाले कम न हों और नयों की बाढ़ 
आती जाये, तो उसको नतीजा इसके सिवा क्या होगा कि किसी समय सभी भूखे 
मरते लगें? आज बेकारी इतनी क्यों बढ़ रही है। वेकारी इसलिए बढ़ रही है क्योंकि 
जिन लोगों की आयु पेन्शन पाने योग्य हो गयी है, वे पेन्शन पाने के बाद नये सिरे 
से नौकरी शुरू कर देते हैं या कोई न कोई धन्धा किये चलते हैं। वेदिक संस्कृति में 
१. सहूृदयं सामनस्थमविद्वेष कणोमि वः । 
अन्यो अन्यपभ्ति हयेत बत्सं जातसिवाध्न्या ॥ 
अनुत्रतः पितुः पुत्रों मात्रा भवतु संमना:। 
जाया पत्ये मधुमतीं वाचं वदतु शन्तिवास्‌ ॥ -+(अथवे० ३॥३०।१-२) 


१७६ वेदों में मातववाद 


ऐसा नहीं था, आश्रम-व्यवस्था द्वारा ऋषियों ने वैदिक काल की बेकारी के प्रश्त 
को हल कर लिया था। उन्होंने मनुष्य जीवन को चार. हिस्सों में बांट दिया था, 
उनमें से केवल एक आश्रम में अर्थ-उपाजंन होता था। ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी और 

संन्‍्यासी धन उपार्जन नहीं करते थे। इसका यह मतलब नहीं कि धन-उपाजंत से 
बचने के लिए वे लोग वानप्रस्थी या संन्‍्यासी हो जाँते थे। गृहस्थ में धन उपाजेन 
किये बगैर किसी को वानप्रस्थ में आने का अधिक्कर नहीं था। गृहस्थियों में सव* 
नहीं कमाते थे, उनमें भी ब्राह्मण और क्षत्रिय का समय कमाने में नहीं अपितु समाज 


की सेवा में व्यतीत होता था । केवल वैश्य व्यापार द्वारा कमाते थे, और वे इंतनों ..* 
अधिक कमा लेते थे कि सारे समाज को खाने-पीने को पर्याप्त दे देते थे । समझी के * 
लिए धन कमाना ही उतकी समाज के प्रति सेवा थी ।:आज सब कंमा“रह ना 


ब्राह्मण, क्षत्रियं, वैश्य और शुद्ध तो कमा ही रहे हैं, इंघेर/विद्यार्थी गृहस्थीःवानश्नस्थ 
और संन्‍्यासी भी कमा रहे हैं। धन कमाने के लिए जो यह संग्राम मचा हुआई है. 
उसका परिणाम है कि कुछ लोगों को जरूरत से >ज्यादा/ मिल'जातो हैं तो कुछ क्षीग 
भूखे मरते हैं; वैदिक काल में वानश्रस्थ आश्रम*के कारण यह अव्यवस्थास्नृहीं थी 
और यह बात भी नहीं कि समाज अनुभवी व्यक्तियों: की सेवाओं से स॒र्व्थात्विं चित 
हो जाता हो । शहरों से कुछ ही दूर वानप्रस्थ आश्रमों में रहने वलि' बड़ेकड़े वैद्यों, 
अध्यापकों व शिल्पियों के अनुभव का लाभ कोई भी-नवयुव्क आवश्यक्तो >पड़ने 
पर उठा सकता था । ६ 

भोगवांद और बेकारी के प्रश्त को हर्ल, करेंते के साथ-साथ वातप्रस्थ एक और 
समस्या को भी हल करता था | जो लोग श्व॑रवार.छोड़कर जंगल में जाखसें होते 
थे, वानप्रस्थ लेने से पूर्व वे दुनिया के सब प्रकार के धन्ध्रे कर चुके होतेंथे । अब 
उनके वानप्रस्थ में आने के बाद गांव के छोटे-छोटे बालक इनके पास आकर पढ़ते 
लगते थे। ये बालक अमीर होते थे और गरीब भी, राजाओं के भी होते थे और 
रंकों के भी, परन्तु वानप्रस्थों के आश्रमों में रहकर इनका ऊंच-तीच का कोई भेद- 
भाव नहीं रहता था। उन आश्रमों में ये सब भाई-भैर्षई थे ।ऐसे ही किसी आश्रम 
में करण और सुदामा पढ़े थे। बालक गांव से भिक्षा लें" आंते थे औरंआश्षम में 
आकर सव मिलकर बांट लेते थे। गुरु भी खाते थे, शिष्य भी खातें थे । द्ानप्रस्कियों 
के इन आश्रमों को गुरुकुल कहा जाता था । इत आश्रमों में न खाने-ीने को कुछ 
दिया जाता था न पढ़ाने-लिखाने के लिए। इन आश्मों में पढ़ाने वालों को कोई ' 

तन नहीं मिलता था | 


(घ) संन्यास आश्रम 


वातश्रस्थ के बाद एक ऐपा आश्रय आता था जिसमें यदि कोई मोह की गांठ 
रह भी गयी हो तो वह खोल दी जाती थी और वानप्रस्थी सच्चे अर्थों में संन्यासी 


। 


_ -4थकप:७-क०--३र- 
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हो जाता था | संन्यासी मोह की, ममता की, तेरे-मेरे की सब गांठों को काट डालता 
था, निद्वन्द्र होकर स्वतन्त्र विचरण करता था। संन्यास केवल घर-बार छोड़ने का 
नाम नहीं, राग-डेष, मोह-ममता छोड़ने का नाम है। 

परन्तु मोह-ममता को त्यागने का यह अर्थ कभी नहीं था कि संन्यासी समाज 
के लिए निकम्मा हो जाये । वैदिक संस्कृति में त्याग का ही दूसरा नाम सेवा था । 
बाल्यकाल में व्यक्ति अपनी सेवा करता है, गृहस्थ जीवन में व्यक्ति अपने सुख- 
सबिधा तथा ऐश्वयं का, भोगक्रा, त्याग करता है ताकि सन्‍्तान को सुख मिल 
सके ).गहस्थ में सेवा काः पाठ पढ़कर जब स्त्री-पुरुष वानप्रस्थ आश्वम में प्रवेश 
करते, तब॒,समाज-सेवा का भाव; और अधिक उग्रहो जाता है| कुछ देर बाद उसे 
इस पष्किमित क्षेत्रकों त्यागकर और अधिक विस्तुत क्षेत्र में आना होता था और 


« अपने देश की हीं नहीं, अपनी जाति की ही नहीं, अपितु संसार की सेवा करना 


“उसका कर्तव्य हो जाता था । फिर वह किसी एक देश का नागरिक न होकर विश्व 
का नागरिक हो जाता था उसका. काम किसी देश या जाति की भलाई सोचना 


. त होकरुसम्पूर्ण संसार की भलाई सोचना होता था। जो लोग संन्यास आश्रम को 
खाली ब्रैठना समझते हैं, वे ऋषियों के विचार की थाह को नहीं पहुंच पाते | वैदिक 


संस्कृति क्ली:मर्याद्ी के अनुसार: संन्‍्यासी और सब कुछ कर सकता है, परन्तु खाली. 
निकम्मा नह रह,.सकता। वह तो विश्व का नागरिक है। 

ऋषियों ने आश्रम-व्यवस्था को ऐसा बनाया था कि एक आश्रम के बाद दूसरे 
आश्रम में प्रवेश करता हुआ व्यक्ति स्वॉत्र की एक-एक तह को उतारता जाता था, 
यहां तंक कि अन्तिम आश्रम में पहुंचते-प्रहुंचते उस पर स्वार्थ की एक तह भी बाकी 
नहीं रहजाती थी, भीतर से शुद्ध निःस्त्रार्थ भाव सूर्य के प्रचण्ड प्रकाश की तरह 
चमक उठता था। 


बर्ण-व्यवस्था 


ऋग्वेद में समस्त समाज को 'पुरुष' का रूपक देकर उसके विभिन्‍न अंगों से 
आह्यण,क्षत्रिय, वैश्य और शूद्व--इन चार वर्णों की उत्पत्ति बतलायी गयी है। 
वहीं व्यंजना यह है कि जिस प्रकार शरीर के सब अंग एक दूसरे से परस्पर सम्बन्धित 
और यदि एक अंग्र-में भी पीड़ा हो जाये तो उसका अनुभव समस्त शरीर में होता 


' है उसी प्रकार समाज में भी संगठन व जीवन-शक्ति रहनी चाहिए। पुरुष के 


पिभिन्‍न अंगों का विवरण इस प्रकार है--उस पुरुष का मुख ब्राह्मण था, उसकी 
भुजोएं क्षत्रिय बनायी गयीं, उसकी जंघाएं ही वैश्य बनीं तथा उसके पैरों से शुद्ध 
उत्सन्‍्न हुए । 


१७८ बेंदों में मानववाद 


(क) ब्राह्मण 
समाज रूपी पुरुष के मुख से केवल भोजन करने वाले मुंह का तात्पय॑ नहीं है, 
किन्तु उसमें मस्तिष्क का विशेष रूप से समावेश होता है। मनुष्य के शरीर में 
मस्तिष्क ही सबसे ऊंचा व अत्यन्त आवश्यक अंग है। वह उसकी प्तमस्त क्रियाओं 
का संचालन करता है और उसे सन्मार्ग पर प्रेरित करता है। इसी प्रकार समाज 
का मस्तिष्क वे व्यक्ति बनते हैं जो अपने मस्तिष्क और आत्मा का सम्यक्‌ विकास 
कर समाज को सन्मार्ग की ओर ले जाकर उन्नति के शिखर पर पहुंचाते हैं। ऋग्वेद 
में ऐसे ही व्यक्तियों को ब्राह्मण कहां गया है क्योंकि इनका जीवन स्वाध्याय, 
तपस्या, त्याग, ब्रह्म-प्राप्ति और सत्य की खोज में ही व्यतीत होता था। इन 
ब्राह्मणों को समाज का मस्तिष्क या मुख कहा गया है। समाज जो कुछ करता था 
उन्हीं के द्वारा करता था, जो कुछ बोलता था उन्हीं के द्वारा बोलता था। ये ब्राह्मण 
धन-वैभव की तनिक भी परवाह किये बिना कठोर ब्रतों को धारण कर ज्ञानाजन 
करते थे और उससे सम्पूर्ण समाज को लाभान्वित करते थे । 
ऋक्संहिता में ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि चारों वर्णों का नाम-निर्देश केवल पुरुष- 
सूक्‍त में हुआ है तथापि अग्नि, इन्द्र, मखत्‌ और पूषा आदि देव-नामों से इन चारों 
वर्णो के कर्तव्यों का वेद में वर्णत किया गया है, इसमें सन्देह नहीं हो सकता । अग्नि 
को तत्वदर्शो (ऋषि:), पंचजन अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्ध और निषाद इन सब 
प्रकार के मनुष्यों का हित करने वाला (पांचजन्य:), महान्‌ (विद्यादि) ऐश्वर्यों से 
सम्पन्न (महागयम्‌ ), मृदु स्वभाव(मन्द्र:), सम्पूर्ण काव्यों को जानने वाला(विश्वानि 
काव्यानि विह्ान्‌), विस्तृत सत्य का प्रकाश करने वाला(बृहतः ऋतस्य विचर्षणि:) 
महान्‌ ब्रतों वाला (ब्रता ते अग्ने महतो मह॒न्नि) आदि विशेषणों से वर्णित किया 
गया है। ये विशेषण भौतिक अग्नि एवं ईश्वर की अपेक्षा ज्ञानी ब्राह्मण के अर्थ में 
अधिक संगत हैं ।' इसी प्रकार--- 
अयं स होता यो ट्विजन्मा विद्वा दे वार्याणि श्रवस्या । 
मत्तों यो अस्मे सुतुको ददाश ॥। 
(ऋग्‌० १।१४६।५) 
अर्थात्‌--'यह ब्राह्मण (अग्नि) है वही हवनादि करने वाला, सब कीर्ति युक्त 
श्रेष्ठ ऐश्वर्यों को धारण करता है, जो मनुष्य इसे देता है, उसको विद्यादि उत्तम 
ऐश्वर्य प्राप्त होता है । तथा-- 
अग्नि: शुचित्रततम: शुचिविप्र: शुचि; कवि: | 
शची रोचत आहुतः ।। (ऋग्‌० ८४४२१) 


१. ५० ध्र्मंदेव विद्यावाचस्पति ; “वैदिक कतंव्यशास्त्र', पृू० १३६१४२ 
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आदि मन्त्रों की संगति ब्राह्मग के अर्थ में ठीक-डीक बैठ जाती है। इस प्रकार के 
मन्त्रों में-- 
अध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा। 
दान॑ प्रतिग्रहञ्चेव ब्राह्मणानामकल्पयत्‌ ॥ 
(मनु ० १5८) 
इस एलोक में मनु द्वारा प्रतिपादित ब्राह्मण के छः कतंव्यों का मुल आधार 
स्पष्ट प्रतीत होता है । उल्लिखित मन्त्रों में ये सब के सब धर्म आ गये हैं। इस 


प्रकार के सच्चे ब्राह्मणों की पूजा करता सारे समाज का कतंव्य है। ब्राह्मण स्वभाव 


से ही मुदु अथवा कोमल-प्रकृति होते हैं पर उनको ऐसा जानकर भी जो उसका 
अपमान करता है उस मानव, समाज और राष्ट्र का शीघ्र ही नाश हो जाता है। 
इस तथ्य को अथवंबेद में बहुत सशक्त शब्दों में कहा गया है-- 
निर्वे क्षत्र नयति हन्ति वर्चोडग्तिरिवारब्धों वि दुनोति सर्वेम्‌ | 
यो ब्राह्मणं मन्‍्यते अन्नमेव स विषस्य पिबति तैमातस्य ।। 
(अथवे ० ४॥१८।४) 
अर्थात्‌--ब्राह्मण को जो तुच्छ मानता है वह मानो एक घोर विष का 
प्याला पीता है। अपमानित सच्चा ब्रह्मज्ञानी पुरुष दुष्ट क्षत्रियों को अग्नि समान 
अपने तेज से जला देता है। वहीं एक अन्य मन्त्र में स्पष्ट रीति से मुदु-स्वभाव 
परन्तु तेजस्वी ब्राह्मण व ब्रह्मज्ाती की अवमानना का भयंकर परिणाम बताते हुए 
कहा गया है--- 
य एन॑ं हन्ति मु मनन्‍्यमानो देवपीयुर्धनकामों न चित्तातू। 
सं तस्येन्द्रो हृदयेउग्तिमिन्ध उभ एन द्विष्टो नभसी चरन्तम्‌ ॥ 
(अथवे० ५॥१८।५ ) 
अर्थात्‌--जो पुरुष ब्राह्मण को कोमल स्वभाव समझकर स्वयं हिंसक नीच 
होता हुआ धन के मद में अज्ञान से मारता वा अपमानित करता है, परमेश्वर उत्त 
पुरुष के हृदय में मानो शोक-सन्‍्ताप रूपी अग्नि को जला देता है। 


(ख) क्षत्रिय 


क्षत्रिय को समाज रूपी पुरुष की भुजा कहने का अभिप्राय यही है कि जिस प्रकार 
भुजाएं शरीर की रक्षा के लिए हैं, उसी प्रकार क्षत्रित्र समाज के रक्षक हैं । प्रत्येक 
समाज में कुछ ऐसे व्यक्तियों की उपस्थिति भी आवश्यक है, जो शत्रुओं या दुष्ट 
अत्याचारी लोगों से समाज की रक्षा करता अपना पवित्र कतंव्य समझ्ें | प्रजा की 
रक्षा करना, दान, यज्ञ, स्वाध्याय, इन्द्रिय-दमन आदि क्षेत्रिय के कतंव्य समझे जाते 
थे। 


पृ८० वेदों में मानववाद 


जिस प्रकार ऋग्वेद के अग्नि-सूकतों में अनेक स्थानों पर ब्राह्मण के कर्तव्यों का 
वर्णत हुआ है, उसी प्रकार इन्द्र-सुक्तों में प्राय: क्षत्रियों के कत॑व्यों का निर्देश किया 
गया है। उदाहरणार्थ, नीच कपटी लोगों के साथ युद्ध करके प्रजा की रक्षा करने 
और उनकी स्वतन्त्रता का संरक्षण करने के कारण ही :इन्द्र की महिमा का गान 
किया गया है। दिडः मात्र यथा--- 
इन्द्र तुभ्यमिदद्विवो5नुत्तं वज्िन्‌ वीर्य । 
यद्ध त्यं मायिन॑ म॒गं तम्‌ त्वं माययावध्ी रचंन्ननु स्वेराज्यम्‌ । 
(ऋग्‌० १॥८०७), 
अर्थात--"है बलशाली, वज्र धारण करने वाले»आदरणीय वीर तुझमें/बड़ा 


भारी वी निहित है कि तूने उस कपटी और सज्जनों का प्रीछा करेनें वौले वृत्र 


अर्थात्‌ पापी पुरुष का बड़ी चतुरता से स्वराज्य अर्थात्‌ स्वतन्त्रता केभाव की 
पूजा करते हुए वध कर दिया ।” भाव यह्‌ है कि क्पटी पुरुषों को माहुकर- स्वतन्त्रता 
संरक्षण करना क्षत्रियों का मुख्य धर्म है। यजुबेंद॑ में इन्द्र को रक्षक, ज्ञान्‌ प्रप्त 
करने वाला, अच्छा दान देने वाला, शूर, शक्ति-ग्रुक्त , बहुत से पुरुषों ढार[|आाहत 
तथा धनयुक्त कहा 

त्रातारमिन्द्रमवितारमिन्द्र  हवे-हवे खुहव 0शू समिन्द्रसू:ं 


ये सब लक्षण एक वीर राजा व क्षत्रिय पर ही घटते लगते हैं। - 
अथ्ववेद में इन्द्र देवता के मन्‍्त्रों में क्षेत्रिय के कर्तव्यों का बहुत उत्तम वर्णन 
है । यथा-- 
महो महानि पनयन्त्यस्येन्द्रस्य कर्म सुकृता पुरूणि। 
व॒जनेन वज़िनान्‌त्सं पिपेष मायांभिर्दस्यूँ र॒भिभूत्योजा: । 
(अथवे० २०।११।६) 
अर्थात्‌--“इन्द्र के श्रेष्ठ उत्तम कर्मों की सब प्रशंसा: क़रते हैं क्योंकि इच्ध 
अपनी शक्ति से पापियों को चूर-चूर कर डालता है' और. चतुरता से नीच स्वार्थ- 
परायण लोगों को हरा डालता है।” तात्पर्य यहः हैक 'नीचें,लोगों का नाश करके 
प्रजा का रक्षण करना ही प्रत्येक सच्चे क्षत्रिय का मुख्य धर्म है।. एक अन्य मच्च में 
इन्द्र को दृष्ठों के प्रति उग्र, सत्य व यज्ञ का धारक, कौति को थ्वारंणेंकरेंते वाला, 


उत्तम वाणी वाला, यज्ञादि शुभ कर्मों को करने वाला तथा वज्जी कहंकर क्षैत्रियों के... 
लिए उत्तम वाक्शक्ति, कीति इत्यादि को धारण करना भी आवश्यक बताया ग्रया 


न 
तमिन्द्र जोहवीमि मघवानमुग्र सत्रा दधानमप्रतिष्कृतं शवांसि। 


महिंष्ठो गीभिरा च यज्ञियों ववर्तद्‌ राये नो विश्वा सुपथा कुणोतु वज्जी ॥ 
(अथवे० २०।५५।१) 


९०० र...> लक... 


जन. 
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(ग) वैश्य 
वैश्य को विश्व-पुरुष की जंधा कहा गया है। जंघाओं पर शरीर का भार 
रहता है और वे शरीर का वाहन वनती हैं। उसी प्रकार समाज के भरण-पोषण 
आदि का भार वैश्यों को वहन-करता होता था । आज के आथिक विकास की सब 
जिम्मेवारियां इन्हीं के ऊपर थीं।. वैश्य समाज का भरण-पोषण, पशु-पालत, कृषि, 
वाणिज्य, व्यापार करता था और उसे ध्षम्पूर्ण समाज की पुष्टि में लगा देता था । 
वेद में वैश्यों के कतंव्यों का'निर्देश अनेक स्थानों पर हुआ है | यथा-- 
ये पंन्‍्थानो बहवो देंवयाना अन्तरा द्यावापु्थिवों संचरन्ति। 
से मा जुषन्तां पयंसा घृतेन यथा क्रीत्वा धत्तमाहराणि ॥ 
(अथर्व० ३।१५॥२) 
» अर्थात्‌->/द्यूलोक और पृथिव्री लोक के अन्दर जो देवयान अनेक माग हैं उन 
संब्रंसे मुझे घत और पथ अर्थवा दीप्ति और रस की प्राप्ति हो ताकि मैं दूर-दूर 
देशों मूँयानों द्वारा भ्रमण करके धन एकत्रित करूं |” देवयातों द्वारा घत सम्पादन 
करने से तोत्पये उत्तम धर्मयुक्त साधनों द्वारा धत-संचय करना है। स्राथ ही यहां 
पथ्चिकी क्र विचरेण - करतें वॉलें य्रानों तथा अन्तरिक्ष में चलने वाले विमानादि की 
कल्पना भी होती है--डस प्रैंकाहैके उत्तम साधनों से धनाहरण का उपदेश भी इस 
मन्त्र से प्राम्त होता हैं। वहीं चौथे मन्त्र में प्रार्थना की गयी है कि विक्रय आदि में 
मुझे घाट़ा ने हो बल्कि मुनाफा व लॉभ'हो-- 
शुन॑ नो अस्तु प्रषणो विक्रमईच प्रतिपण: फलिनं मा क्ृणोतु । 
(अथर्व॑० ३।१५॥४) 
आगे के मन्‍्त्रों में फिर कहा गया है कि जिस धन को लेकर मैं व्यापार प्रारम्भ 
करता हूं, उसमें मुझे लाभ ही हीता जाये और राजादि के द्वारा मुझे व्यापार के 
लिए प्रोत्साहन मिलता रहे-- 
येने धनेन प्रपणं<्वरामिः धनेन देवा धनमिच्छमान:। 
तन्‍्मे भूयो भवतु मा कुनीयो5रने सातघ्नो देवान्‌ हविषा नि षेघ॥ 
५ (३॥१५॥५) 
“: धक्का अर्ज़न अपने लिए नहीं प्रत्युत ब्राह्मण आदि की आवश्यकताओं को 
पूर्ण करने के लिए होना चाहिए--- 
: विश्वाहा ते सदमिद्‌ भरेमाइ्वायेव तिष्ठते जातवेदः। 
रायस्पोषेण समिषा मदन्‍्तो माते अग्ने प्रतिवेशा रिषाम। 
(३।१५॥८) 
अर्थात्‌-- हे ज्ञानी ब्राह्मण नेता ! जिस प्रकार अश्व को खाने के लिए धास- 
चारा दिया जाता है उसी प्रकार हम प्रतिदिन नित्य ही तेरा पालन करते रहें। 


चृषरे बैदों में मानववाद 


प्रतिकूल होकर हम कभी दुःखी न हों। तात्पर्य यहु है कि धन के मद से मस्त हो 
कर जो पूज्य ब्राह्मणों का तिरस्कार करते हैं उन्हें अन्त में अवश्य दुःख उठाना 
पड़ता है। 

भगवान्‌ कृष्ण ने श्रीमद्भगवद्गीता में वैश्यों के कर्मों का प्रतिपादन करते हुए 
कहा है-- ै 

कृषि गोरक्षा वाणिज्यं वेश्यकर्म स्वभावजम्‌। 

वेद में भी 'शुन सु फाला वि कृषन्तु भूमि शुनं कीनाशा अभि यन्तु वाहै:' 
(यजु० १२।६६) तथा “क्षेर्मा दीव्यः कृषिमित्कृषस्व' (ऋग्‌० १०।३४॥१३) 
आदि मन्त्रों में हल चलाने, कृषि करते आदि का उपदेश किया गया है । 
(घ) शूद्र 

पुरुष सुकत में शूद्रों को विश्व-पुरुष के पैरों से उत्पन्न कहा गया हैं। पर सेवा 
के प्रतीक हैं । समाज की सेवा का सम्पूर्ण भार वेद में शूद्रों पर रखा था। सेवा-कर्म 
के कारण शूद्र को नीचा नहीं समझा जाता था, अपितु जो लोग पहले तीन वर्णो के 
काम करने के अयोग्य सिद्ध होते थे उन्हें सेवा का काम सौंपा जाता था। पुरुष- 
सूक्‍त के रूपक से यह बात बहुत स्पष्ट है कि उपर्युक्त चारों वर्णों का समाज में 
अपना-अपना महत्व था और उनमें कोई नीच-ऊंच का भाव नहीं था । 

यजुर्वेद में 'तपसे शदूम (३०५) कहकर श्रम के कार्य के लिए शूद्र को 
नियुक्त करो, यह आदेश किया गया है। इसी अध्याय में कर्मार ताम से कारीगर, 
मणिकार ताम से जौहरी, हिरण्यकार नाम से सुनार, रजयिता नाम से रंगरेज, 
तक्षा के नाम से शिल्पी, वप नाम से नाई, अयस्ताप नाम से लोहार, अजिनसन्ध 
नाम से चमार, परिवेष्टा नाम से परोसने वाले रसोइये का वर्णन है! ज्ञात, शम,दम 
इत्यादि उच्च गुणों की इनके अन्दर कमी होती है, अतः ये शिल्प या नौकरी द्वारा 
पहले तीन वर्णों की सेवा कर अपना पेट भरते हैं।' इन चारों वर्णो के लोगों को 
एक दूसरे के साथ अत्यन्त प्रेम से व्यवहार करना चाहिए--- 

प्रियं मा कृण देवेष प्रियं राजस्‌ मा कृणु। 
प्रियं स्वस्थ पश्यत उत शुद्र उतायें।॥ 
(अथर्व ० १६।६२।१) 

वैदिक वर्ण-व्यवस्था वस्तुतः वैदिक संस्कृति का प्राण थी। आज की जाति- 
व्यवस्था से उसका दूर का भी सम्बन्ध नहीं है। यह व्यवस्था पूर्ण रूप से गुण-कर्म 
पर आधारित थी। वैदिक 'वर्ण' वर्ग नहीं है, वर्ण-व्यवस्था का सूत्रपात बहुत 
गहन सिद्धान्तों पर हुआ था। वर्ण-व्यवस्था मानव-समाज के उन महान्‌ आध्या> 


4. पं० ध्मंदेव विद्यावाचस्पति : “वैदिक कतंव्य-शास्त्र', पू० १५२-१५३ 


कि 
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त्मिक सिद्धान्तों का वर्गीकरण तथा नियमन था जितके बिना कोई समाज एक 
कदम भी आगे नहीं बढ़ सकता । वर्ण-व्यवस्था केवल भौतिक आवश्यकताओं को 
पूरा करने के लिए 'श्रम-विभाग मात्र ही नहीं थी। समाज विषयक उनकी दृष्टि 
एकांगी या अधूरी नहीं थी। इसमें सन्देह नहीं कि भौतिक आवश्यकताओं को पूरा 
करना, श्रम द्वारा पूंजी का विभाग करना भी एक आवश्यक उद्देश्य था, परन्तु 
उनके लिए जीवन का अभिप्राय भौतिक आवश्यकताओं को पूर्ण करने मात्र से 
बहुत अधिक था । वर्ण-व्यवस्था के अनुसार मनुष्य की भौतिक आवश्यकताओं के 
पहलू को, आ्िक पहलू को ही नहीं, सम्पूर्ण मनुष्य को देखा गया है। प्रत्येक मनुष्य 
में स्वाभाविक तौर पर जो चार प्रकार की प्रवृत्तियां हैं, उनमें से अपने स्वभाव को 
देखकर वह किसी एक को चुन लेता है । वर्ण-विभाग चार पेशे या चार व्यवसाय 
नहीं हैं। ये चार प्रकार की मनोवैज्ञानिक प्रवृत्तियां हैं। व्यक्ति रूप से प्रत्येक 
मनुष्य को आत्मा की तरफ जाता है। वर्ण-व्यवस्था मनुष्य को सामूहिक रूप से 
शरीर से आत्मा की तरफ ले जाने का सिद्धान्त है । वर्ण-व्यवस्था में श्रम-विभाग आ 
जाता है, श्रम-विभाग में वर्ण-व्यवस्था नहीं आती । श्रम-विभाग का आधार मनुष्य 
की शारीरिक अर्थात्‌ आथिक आवश्यकताएं हैं : वर्ण-व्यवस्था का आधार मनुष्य 
की शारीरिक, मानसिक तथा आत्मिक आवश्यकताएं हैं । 

वर्ण-व्यवस्था द्वारा वैदिक-संस्कृति ने यह प्रयत्त किया था कि पैसे वाला 


खाने-पीने, भौतिक ऐश्वर्य-उपभोग को तो खरीद सके परन्तु हुकूमत और इज्जत 


को न खरीद सके । वैदिक संस्कृति का कहना था कि चारों प्रवृत्तियों के लोगों के 
लिए आवश्यक है कि वे अपनी-अपनी प्रवृत्ति के अनुसार समाज की सेवा क्र 
ब्राह्मण ज्ञान से, क्षत्रिय क्रिया से, वैश्य इच्छा से, शूद्र शारीरिक सेवा से । यह्‌ उतका 
'कतंव्य' है। जब किसी का कोई 'कतंव्य' निश्चित किया आता है तो उसके साथ 
उसे कोई 'अधिकार' भी दिया जाता है। यह अधिकार उसे कर्तव्य के पारितोषिक 
के रूप में दिया जाता थ्रा । संसार में अधिकार चार प्रकार के हैं--इज्जत, हुकूमत, 
दौलत, खेल-कूद । वैदिक संस्कृति में इत चारों का विभाग कर दिया गया था । 
ब्राह्मण को 'इज्जत' दी जाती थी, परन्तु इज्जत से दिमाग न बिगड़ जाये, इसलिए 
इज्जत देते हुए साथ ही कह दिया जाता था--'सम्मानाद्‌ ब्राह्मणो नित्यमुद्विजेत्‌ 
विषादिव' अर्थात्‌ सम्मान से ब्राह्मण ऐसे डरता रहे जैसे विष से। क्षत्रिय को 
'हुकूमत' दी गई थी, परन्तु हुकूमत से भी दिमाग न बिगड़ जाये, इसलिए दण्ड देने 
की शक्ति को देते हुए उसे साथ ही कह दिया जाता था : “बण्डो हि सुमहत्तेजो दुर्ध- 
रश्चाकृतात्ममि:। धर्माहिचलित हन्ति नूपमेव सबान्धवम्‌--सच्चाई से डिगने वाले 
क्षत्रिय राजा को दण्ड-शक्ति ही उसके बन्धु-बान्धवों के साथ नष्ट कर डालती है ।' 


१. मन॒० ७/२८ 
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वैश्य को 'दौलत' मिलती थी । वह दौलत से खाने-पीने, पहलने, रहने के साधनों 
के सिवा और कुछ नहीं खरीद सकता था। साथ ही, जैसे भोजन के पेट में ही पड़े 
रहने से बीमारी हो जाती है, सम्पूर्ण सम्पत्ति के वैश्य के पास जमा हो जाते से 
समाज का शरीर रुग्ण न हो जाये, इसलिए वैश्य को दौलत-सम्पत्ति देते हुंए कहा 
जाता था--दद्याच्च सर्वभूदानामन्नमेव प्रयत्नत::-- (मनु ० ६।३३३) वैश्य लेता 


जाये परन्तु साथ ही देता जाये । शुद्र, क्योंकि समाज की अपनी किसी मानसिक -+> 
शक्ति द्वारा सेवा नहीं कर सकता, इसलिए उसे अपने कतंव्यों के पुरस्कार में 'छुट्टी, .-' 


खेल-क्द-तमाशा'--ये चीजें मिलती थीं, परन्तु शुद्र अपनी निचली स्थिति, में ही 
पड़ा न रहे, अपने आत्म-तत्व का विकास करे, इसलिए उसे कहा,जाता है-- 
'शद्रो ब्राह्मणतासंति ब्राह्मणदचति शूद्रताम' (मनु० १०।६५)--शुद्र भी. ब्राह्मण 
बन सकता है। जब तक वह उन्नत नहीं होता, तंभी तक वह शूद्र है, उसके उन्नति 
के मार्ग पर चलने में कोई समाज उसके सैपमने बाधा बनकर. नहीं खंड हो 
सकता ।' हे, 
वर्ण-आश्रम व्यवस्था की पद्धति में त्याग और दान पर बहुत बल दियग्रञया है । 
अथवंवेद में कहा गया है कि-- है मनुष्य ! तू सौ हाथों से धन,कमा और हज़ार 
हाथों से उसका दान कर | वेद के इस आलंकारिक वचन का आशय यह है:कि मनुष्य 
को पूर्ण पुरुषार्थ से धत कमाना चाहिए और अत्यन्त उदारता के साथ उसका अधि- 
कांश भाग लोकोपकार में लगा देना चाहिए । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में आचार्य अपने 
दीक्षान्त भाषण में दान पर बल देते हुए शिष्यों से कहता है---'श्रद्धा से दो, अश्रद्धा 
से दो, शोभा से दो, लज्जा से दो, भय से दो, प्रतिज्ञा से दो।” वर्णाश्रम व्यवस्था में 
इस बात पर भी बल दिया गया है कि द्यक्ति को अजित सम्पत्ति का उपभोग दूसरों 
के साथ मिलकर करना चाहिए। वेद में एक स्थान पर कहा है--'जो व्यक्ति अकेला 
खाता है बह भोजन नहीं खाता, वह' पाप खाता/है ।” वेदमें यह भी उपदेश दिया 
गया है कि 'हे मनुष्यो ! तुम्हारे पीने के स्थान, समान हों, तुम्हारे अन्न का सेवन 
मिलकर हो, मैं तुम्हें प्रेम के बन्धन में बांधताऊहूं, :तुँम॑,मिलकर प्रभु की उपासना 
करो और इस प्रकार मिलकर रहो, जिसृअ्रकार रथ के पंहिये की नाभि में अरे 
मिलकर रहते हैं।” इसी प्रकार बेद में अन्य अनेक स्थानोंप॑र' मिल 'कर उपभोग 


१. सत्यव्रत प्रिद्धान्तालंकार : “वैदिक संस्कृति के मूल तंत्व', पू० २रे६-२३८ 


!.. शतहस्त समाहर सहल्नहस्त संकिर । -+(अथवे० ३,२४५) - 
३. श्रद्धया देयम्‌ | अश्रद्धया देयम । शिया देयस । 
हिया देयम्‌ । भिया देयम्‌ । संविदा देयम्‌ । (तै० उ० ११३) 
केवलाघो भवति केवलादी । --(ऋग्‌० १०।११७।६) 


समानोी प्रपा सह वो5अन्नभागः समाने योकत्रे सह वो युन'ज्म । 
सम्यज्चो5रिन सपर्यतारा नाभिभिवाभितः ॥ -+्िथवे० ३॥३०।६) 
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करते का उदात्त सन्देश दिया गया है। वेद-प्रतिपादित वर्णाश्रम-व्यवस्था की 
पद्धति में वेद के इन सिद्धान्तों का अन्तर्भाव आवश्यक है। वर्णाश्रम-व्यवस्था में 
पांच यमों और पांच नियमों पर भी बहुत बल दिया गया है। पांच नियम जहां 
व्यक्ति की आन्तरिक वृत्तियों का नियमन कर उसे उदात्तता प्रदात करते हैं, वहां 
पांच यम एक. प्रकार का सामाजिक नियमन हैं। इतका पालन केवल योगी-महा- 
त्माओं के लिए आवश्यक नहीं था, अपितु चारों वर्णों अर्थात्‌ राष्ट्र के प्रत्येक व्यक्ति 
के लिए आवश्यक थ्रा ।' यम-निय्मों पर आधारित इस वर्ण-व्यवस्था में निःसन्देह 
पूंज़ीव्राद में पलते वाले व्यक्तियों में पवपने वाले भोग और विलास उत्पन्न नहीं हो 

स्श्क [ इस वर्णाश्रम-व्यवस्था में कत्तंव्य-च्युत लोगों को दण्डित करने की भी व्यव- 
स्म्री-है | वेद में कहा है--'जो व्यक्ति नहीं देता है सम्राद्‌ उससे दिलवाता है ।'' जो 
ब्राह्मण विद्या-दात करने में हिल्लकिचायेगा, जो क्षत्रिय प्रजा-रक्षण से मुंह मोड़ेगा 


हे और जो वैश्य अपत्ती सम्पत्तिःकों सम्राज़ के कल्याण में नहीं लगायेगा, राजा उसकी 
* : सफ़्त्ति की छीन कर राष्ट्र के कल्याण के लिए लगा दे। इस भय के कारण कोई 


वैशफ्रःअपनी सम्पत्ति का .दुरुपग्रोग नहीं करेगा। वेद में कहा है कि 'हम पिता से 
उन्नह्धिकार में मिलने व्राली सम्पत्ति के स्वामी बनें । इससे सम्पत्ति के उत्तरा- 
धिकाहेकी बांत स्पष्ट हो जाती है, किन्तु वर्णाश्रम-व्यवस्था में सम्पत्ति का यह व्य- 
क्तिग॒त॑ स्वामित्व सर्वेथा निष्प्रंतिबन्ध नहीं है । यह पद्धति व्यक्ति से उसकी सम्पत्ति 
को राष्ट्र के हित में तो लेती है.परन्तु इस पद्धति में व्यक्ति अपनी सम्पत्ति को स्वे- 
च्छा मै देता है और इसमें बहुत गौरवान्वित अनुभव करता है| वर्णाश्रम-व्यवस्था व्य- 
क़्ति के अहंकार और ममत्व रूपी मुनेवैज्ञानिक तथ्य को ध्यान में रखकर सम्पत्ति 
के व्यक्तिगत स्वामित्व से तो व्यक्ति क़य्ने वंचित नहीं करती, किन्तु उसकी इसी अहं- 
कार और ममत्व की वृत्ति को समाजहित और राष्ट्रहित की ओर, मोड़ देती है। 
वर्णाश्रम-व्यवस्था में प्रत्येक व्यक्ति यह ब्रत लेता है कि मैं जो कुछ कमा रहा हू, 
उससे मैं समाज और राष्ट्र कां हित-सम्पादन करूंगा । उसे इस लोकोपकार से ही 
आत्मतुष्टि प्रतीत होंती है।। इछू प्रकार जहां साम्यवाद धन-संचय पर जोर-जबर- 
दस्ती से प्रतिबन्ध॑ लगाता है, वहां, वर्णाश्षम-व्यवस्था का आधार पूर्णतः आध्यात्मिक 


* है | खाम्पवाद का'भोतिकताचांदी दर्शन ऊंचे चारित्रिक गुणों का विरोधी है। उसके 


तो मूल में ही हिंसा का लह विद्यमान है। वर्णाश्रम की आध्यात्मिक पद्धति जहां 


१. अहिंसा सत्यमस्तेयं शोचमिन्द्रियनिग्रहः । 


एत॑ सामासिक धर्म चातुर्वेण्येंःब्रवोनमतु: ॥ --(मनु० १०६३) 
२. सच्नाद अदित्सन्तं द्यपयतति. ..। --(यजु० ६२४) 
३. (क) ईज्ञानासः पितृवित्तस्थ रायः । --(ऋग्‌० १७३६) 


(ख) रबिन यः पितृवित्त: । --(ऋग्‌० १७३।१) 
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हमारी संसार की सामाजिक व्यवस्था को ठीक बनाती है, वहां हमें बह ब्रह्म-साक्षा- 
त्कार और मोक्ष का आनन्द प्राप्त करने के योग्य भी बनाती है। साम्यवाद की 
अपेक्षा वर्णाश्रम-व्यवस्था की पद्धति की यह एक और बड़ी विशेषता है। वर्णाश्रम- 
व्यवस्था की पद्धति की यह विशेषता पूंजीवाद की पद्धति में भी नहीं है। पूंजीवाद 
भी व्यवहार में भौतिकवादी ही है। उसका ध्यान भी केवल शरीर के भौतिक सुखों 
की ओर ही रहता है। 

वर्णाश्रम-व्यवस्था में शद्“ों की स्थिति--वेद की मानवतावादी संस्कृति ने 
जाति, रंग आदि के भेदों से ऊपर उठ कर बौद्धिक दृष्टि से हीन व्यक्तियों को भी 
संस्कृति का पाठ पढ़ा कर अपने समाज में स्थान दिया । बैंदिक साहित्य के आलो- 
चनात्मक अध्ययन से पता चलता है कि बेद ने शूद्रों को समाज में नागरिकता के 
अधिकार देकर उन्हें आत्म-विकास का पूरा अवसर प्रदान किया । शुद्रों में बौद्धिक 
विकास या शिक्षा की कमी के कारण उन्हें साधारणतया समाज की सेवा तथा निम्न 
कोटि के कार्य करने पड़ते थे किल्तु आत्मोन्‍्नति का द्वार उनके लिए पूरे रूप से खुला 
था। इस मन्‍्तव्य की पुष्टि में यजुर्वेद के वे मन्त्र दिये ज़ा सकते हैं जिनमें कहा गया 
है कि वेद की कल्याणकारी वाणी मनुष्य मात्र के लिए कही गयी है! वे ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र या अन्त्यज आदि कोई भी हों ।/' इससे स्पष्ट है कि शूद्रों को भी 
वेदाध्ययन का अधिकार प्राप्त था। यही कारण है कि दासीपुत्र कवण ऐलून, कक्षी- 
वत्‌ आदि शूद्र रहते हुए भी ऋग्वेद के कुछ मन्त्रों के द्रष्टा बन सके। यजुर्वेद के एक 
और मन्त्र से शुद्र के आत्मोन्‍्नति के प्रयासों का पता लगता है। उस मत्त्र में ब्राह्मण 
को ब्रह्म से, राजन्य या क्षत्रिय को क्षत्र से, वैश्यों को मरुतों से और शुद्ध को तप से 
सम्बन्धित किया गया है ।' शूद्र को आत्मविकांस के लिए विशेष तप की आवश्यकता 
होती है । 

शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि ब्राह्मण ओइम्‌' से, क्षत्रिय 'भू:' से, वैश्य 
“भुव:' से, और शुद्र 'स्वः' से उत्पत्त हुए हैं। स्पष्ट है कि वैश्य के समान शुद्ध भी 
समाज का एक अभिन्‍न अंग था। उसे हेय या अस्पृश्य नहीं समझा जाता था। 
राजा के राज्याभिषेक के समय जिन नौ रानियों की आवश्यकता होती थी उनमें 
शुद्रों का भी स्थान था ।' इससे शुद्रों के धामिक तथा राजनीतिक अधिकार पर 
प्रकाश पड़ता है। 
१. यथेमां बा कल्याणीमावदानि जनेभ्यः । 

ब्रह्म राजन्याभ्या_ शूद्राय चार्याय च स्वाय चारणाय ॥। नजर 
२. ब्रह्मण ब्राह्मण क्षत्राय राजन्यं सरदृभ्यों वैद्य तपसे शूद्रम्‌ ॥ 


--(यजु० ३०५) 
3, ब्राह्मण ग्रन्थ 
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वेद में 'दस्यु' या 'दाल' जातिवाचक नहीं 


आधुनिक विद्वानों की प्राय: यह मान्यता बन गयी है कि आर्य लोग बाहर से 
आये थे और उन्होंने भारत के मूल तिवासीं काले रंग के लोगों पर, जो द्वाविड़ थे 
और जिन्हें आर्यों ने दास और दस्यु ताम दिये थे, अतेक प्रकार के अत्याचार किये 
थे | 'बैदिक एज' के अधिकतर भाग में द्रविड़ संस्कृति और सभ्यता को आर्य संस्क्रति 
और सभ्यता की अपेक्षा उत्तत तथा परिष्कृत दिखाने की प्रवृत्ति दृष्टिगोचर होती 
है। आयों और दस्युओं अथवा द्रांविड़ों को आर्यों से पृथक्‌ एक जाति मानने का 
भाव भी बहुत स्थानों पर पाया जाता है ।' 

आये शब्द 'ऋ गतिप्रापणयो:' धातु से वना है। इस धात्वर्थ के अनुसार आये 
वे हैं जो ज्ञान-सम्पन्त हैं, जो सन्‍्मार्ग की ओर सद्यःगति करने वाले हैं और जो 
ईश्वर तथा परमानन्द को प्राप्त करते या तदर्थ प्रयत्तशील होते हैं। संस्कृत के 
कोषों में आर्य शब्द के निम्नलिखित अर्थ पाये जाते हैं---पुज्यः, श्रेष्ठ, घारमिक:, 
घमंशील:, मान्य:, उदारचरित:ः, शान्तचित्त:, उदारचरितः, न्यायपयावलम्बी, 
सतत कर्तव्यकर्मानुष्ठाता । स्मृति में कहा गया है--' जो कतंव्य कम का सदा आच- 
रण करता और अकर्तव्य कर्म अर्थात्‌ पापादि से दूर रहता हो और जो पूर्ण सदा- 
चारी हो वह आये कहलाता है ।* महर्षि वेदव्यास ने आये शब्द की परिभाषा इस 
प्रकार की है---'जो ज्ञानी हो, सदा सन्तुष्ट रहने वाला हो, मन को वश में रखने 
वाला, जितेन्द्रिय, दानी, दयालु और नम्र हो वह आये कहलाता है। ?१ आये शब्द 
का अर्थ आचार्य यास्क ने आयें: ईइवरपुत्र/ इन शब्दों में लिया है | ऋग्वेद में आर्यों 
के विषय में कहा गया हैं कि आर्य वे कहलाते हैं जो (सत्य, अहिसा, परोपकार 
आदि) ब्रतों को विशेष रूप से धारण करते हैं। रामायण, महाभारत, गीता आदि 
प्राचीन ग्रन्थों में सब जगह सज्जनों के लिए आर्य और दुजनों के लिए अतार्य शब्द 
का प्रयोग पाया जाता है।* 
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क॒र्तेव्यमाचरन्‌ कार्यम्‌, अकर्तव्यमताचरन्‌ । 
तिष्ठति प्रकृताचारे, स तु आर्य इति स्मृतः । 
३. ज्ञानी तुष्टश्च दान्तशच, सत्यवादी जितेन्द्रियः | 


दाता दयालुनंस्रक्च स्यादार्यो ह्मष्टभिगु णं: ॥ --(वेदब्यास) 
. आर्या ब्रता विसुज्ञन्तो अधि क्षमि। --(ऋगु० १०।६५।११) 
५. (क) आर्य: सर्वसमक्चायं सोमवत्‌ प्रियदर्शनः। --(बाल काण्ड १।१६) 


(ख) तदप्रियमनार्याया बचन॑ दारुणो पसम्‌ 
श्रुत्वा गतव्यथों राम:, ककेयों वाक्यमन्रवीत्‌ ॥ 


--(अयोध्याकाण्ड १६।१६) 


पृष८ वेदों में मानववाद 


आय शब्द की भांति ही वेद में 'दस्यु' शब्द भी यौभिक अर्थ का ही वाचक है । 
आचाये यास्क कहते हैं कि 'दस्यु' वह है जिसमें रस अथवा उत्तम गुणों के सार भाग 
कम होते हैं और जो यज्ञादि उत्तम कर्मों का नाश करता अथवा उनमें बाधा 
डालता है ।' 


ऋग्वेद के एक मन्त्र में स्पष्ट रूप से कहा गग्गी है कि 'दस्यु वह है जो अच्छे ... ! 9८८ 
कम न करने वाला (अक्षर्मा) है, जो विचारशील्रौ नहीं (अमन्तु:); जो सरत्य्रआंदि १ ५ 


अच्छ ब्रतों को न ग्रहण कर हिंसा आदि दुष्ट संकल्पों को करता रहता है (अन्यब्रत:) 
ओर जो मनुष्यता की पवित्र भावना न रखता हुआ कूर और स्वार्थ सांधत होके के 
कारण मानवता से दूर है (अमानुष ) । ऐसे दस्यु का ही हे इन्द्र तुम:नाश करो।"' 
एक अन्य प्रसिद्ध मन्त्र में आयों और दस्युओं का जेद बताते हुए कहां गया है कि-- 
हे ईश्वर ! आप विद्या-धर्मादि उत्कृष्ट आकऋ्रण' युक्त आयों को जानो. 'औरुज़ो 
नास्तिक, डाकू, चोर, विश्वासघाती, मु, विषय-लम्पट, हिसादि दोष॑धुक्त; उत्तेम्न 
कर्म में विघ्न करने वाले स्वार्थी, वेद-विद्या-विरोधी,*अनार्य मनुष्य सर्वोपक़ारकयज्ञ 
के विध्वंसक हैं, इन सव दुष्ों को आप समूल नए“ंड कर दीजिये 0 कर 
रहित अनाचारियों का यथायोग्य शासन कीजिये जिससे वे भी :शि। 
शिष्ट हों । आप हमारे दुष्ट कामों के निरोधक हो। मैं उत्कृष्ट स्थान में िज्ञास 
करता हुआ आपके आज्ञानुकूल सब उत्तम फ़र्म्तीं की; कामना करता हूं।>सो जाप 
पूरी करें ।”* 
इसी प्रकार ऋग्वेद में विभिन्‍न स्थलों पर -विशेषणवाज्नी पदों द्वारा दस्यु का 


शक 


(ग) न वेरमुद्दोपयति प्रश्ञान्तं, न दर्पभारोहति नास्तमेति। 
न दुर्गंतोःस्मीति करोत्यकाय॑ तमायंशौल परमाहुरार्याः ॥| 
न स्वे सुख वे कुरुते प्रहषं, नानन्यस्य दुं:खे भवति प्रह्ृष्टः 
दत्वा न पदचात्‌ कुरुतेघनुतापं, स कथ्यते सत्फ्रुर्कायंशोल: ॥॥ 


४35 --(महाभारत) 
(घ) कुतस्त्वा कश्मलमिदं ब्िषमे समुपस्थितुम्‌ | * 7४ 
अनाय॑जुष्टमस्वर्ग्यम्‌ अक्रीतिकरमर्जुन ।। : मी २२) 
१. दस्युः दस्पते क्षयार्थात्‌ उपदस्यन्त्यस्मिन्‌ रसा:, उपदासयति कर्माणि 5 
--(तिरुक्‍्त ७॥२३) 


२. अकर्मा दस्पुरमि नो अमन्तुरन्यत्नतो अमानुष 
त्वं तस्पामित्रहन्‌ व्धरदासस्य दम्भय ॥ “(ऋग्‌० १०२२।५) 
३. विजानीह्ार्यात ये च दस्पवों बहिष्सते रन्धया शासदब्तान । 


शाकी भव यजमानस्य चोदिता विव्वेत्ता ते सधमादेष घाकन ॥। 
--(आर्याभिविनय १।१४) 


. 


<« 


< वैदिक समाज और मानववाद पल 
प्ऑॉफि-- 

के ६ अर्थ अशान्तिकारक व अमंगल, छल-कपट करने वाला, वेद कोन मानने वाला 

कं कहा गया है। अनेक भारतीय एवं पाश्वात्य विद्वानों ने भी यही विचार प्रस्तुत 

<, किया है कि आंयों और दस्युओं या द्रविड़ों के कोई जातीय युद्ध हुए ही नहीं थे । 

आये कहीं-बाहर से नहीं आये थे, किन्तु वही इस देश के सुल निवासी थे। स्वामी 

0. (६ ६<#दयानन्द लिखते हैं कि “ आर्यनोम धामिक, विद्वान्‌, आप्त पुरुषों का और इनसे 


है.) 


हा न्ताओं तथा गुफा-निवासीद्धाज़िड़ियों के वीच होने वाले राजनीतिक व सैनिक 


ह की/आफों-से रूपा, सूर्य वें गौओं की,विजय करने का यह अर्थ लगावें कि यह्‌ आये 
| . संघर्ष का वर्ग है।यह तो वह संघर्ष है जो प्रकाश के अन्वेष्टाओं और अन्धकार 
की शक्तियों के बीच होला हैं.। “* “इसके अनुरूप ही पणियों को इस रूप में लेना 

8: + हाल गुहा को शक्तियां हैं। दस्यु हैं पवित्र वाणी से घृणा करने 

४ ये वेज हेंवि को या सॉमरस को देवों के लिए अपित नहीं करते, जो गौओं 

है: “कु “क्षैलत को तथा अर्य-खजानों को अपने ही लिए रख लेते हैं और उन 


« : चीज लि द्रष्टाओं (ऋषियाँ) के/लिए नहीं देते, ये वे हैं जो यज्ञ नहीं करते। “****" 

- इतनी तो पूर्णतया! निश्चित है कि ऋग्वेद में कम-से-कम जिस थुद्ध और विजय का 
वर्णन हुआं-है वह कोई भौतिक युद्ध और लूटमार नहीं है; बल्कि एक आध्यात्मिक 
संघर्ष और आध्यात्मिक बिंजय: हैं" प्रिसिपल पी० टी० श्रीनिवास अय्यंगार 
अउती द्वविडियन स्टडीज॑' नामक पुस्तक में आयों और दस्युओं के भेद को जातीय 
श्षेद् न मालकर गुण-कर्म-स्वभावःपर आश्चित भेद मानते है।' इसी प्रकार एक अन्य 
दाक्षिणात्य विद्वान्‌ श्री रामचन्त्रःदीक्षितार ने भी आरयों, दस्युओं वा द्वाविड़ों के 
जातीय भेद का प्रवल:खष्डत किस है । पाश्चात्य विद्वान्‌ म्यूर महोदय का कथन 


है#४ना जि 3 स्च्च्ब्ध्क्की ध् 
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१३६० बेंदो में मानववाद 


है--मैंने ऋग्वेद में आये हुए दस्युओं और असुरों के नाम पर इस दृष्टि से विचार 
किया था कि उनमें से किसी को अनारयों या मूल निवासियों की उत्पत्ति का समझा 
जा सकता है। किन्तु मुझे कोई नाम ऐसा नहीं मिला ।' प्रो० मैक्समूलर के अनुसार 
दस्यु का अर्थ केवल शत्रु है।' प्रो० रौथ का कथन है कि यदि ऐसे स्थल हैं तो वे 
बहुत ही कम होंगे जहां दस्यु का अर्थ अनार्य--बबं र किया जा सके । नैसफील्ड 
भी कहता है-- भारतीयों में आर्य॑ विजेता और मूल निवासी जैसा कोई विभाग 


नहीं है। ये विभाग बिलकुल आधुनिक हैं। यहां तो समस्त भारतीय जातियों में, - 


एकता है । ब्राह्मणों की बहु संख्या रंग-रूप में अन्य जातियों की अपेक्षा अधिक 
अच्छी अथवा सुन्दर हो अथवा सड़कों पर झाड़, देने वाले मेहतरों से जाति और 
रुधिर की दृष्टि से सर्वथा भिन्‍न हो, ऐसा प्रतीत नहीं होता ।* 


वेदिक नारी सानबीय आद्शों की खान 


नारी तुम केवल श्रद्धा हो' और 'एक नहीं दो-दो मात्राएं नर से बढ़कर नारी' 
जैसी प्रशंसात्मक उक्तियों के द्वारा आधुनिक साहित्यकारों ने नारी-पुनरुद्धार का 
जो प्रयास किया, उसे आधुनिक समाज की विशेष उपलब्धि माना गया। यह 
सम्भवतः इसलिए हुआ क्योंकि मध्यकालीन नारी की स्थिति अत्यन्त दारुण एवं 
शोचनीय थी। यद्यपि हिन्दू धर्म में दार्शनिक दृष्टि से यह कभी नहीं मानां ,गया कि 
स्त्रियों में आत्मा का निवास नहीं होता या उनमें सोचने-समझने व अनुभव करने 
की शक्ति नहीं होती, परन्तु अपने व्यावहारिक जीवन में वे सर्वदा स्त्री के प्रति ऐसा 
ही व्यवहार करते रहे जो प्रकारान्तर से स्त्रियों के प्रति उनकी हृदयस्थ उपेक्षा को 
ही प्रकट करता था । 'यत्र नार्यस्तु पूज्यन्ते रमन्ते तत्र देबता:'" कह कर उन्होंने जो 
वाचिक सम्मान नारी जाति के प्रति प्रकट किया था, उसका प्रत्यक्ष अनुभव मध्य- 
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वैदिक समाज और मानववाद १९१ 


कालीन नारी कभी नहीं कर सकी | इसलिए आधुनिक सुधारवादियों ने नये सिरे से 
नारी के महत्त्व और सम्मान का प्रतिपादत करने की तीत्र आवश्यकता अनुभव 
की । नारी के जिन अन्तहिंत गुणों के आधार पर वह कार्य सम्पन्न किया गया, 
उसकी प्रतिष्ठा वर्षों पहले वैदिक साहित्य बड़े जोर-शोर के साथ कर चुका था। 
वैदिक तारी जीवन का एक अभिन्‍न, अनिवार्य तथा आनन्दमय अंग समझी जाती 
थी। 

बैदिक मान्यताओं के अंनुसार नारी के बिना यह सम्पूर्ण विश्व सार-शून्य है। 
सुष्टि-विस्तार की दृष्टि से भी निस्सन्देह पुरुष की अपेक्षा नारी की महत्ता अधिक 
है। वह पुरुष-जननी है। नारी की इस महत्ता तथा आवश्यकता के कारण ही वैदिक 
साहित्य में इसकी कामना और समुचित पालना प्रत्येक ग्रहस्थ से किय्रे जाने का 
विंधान है । इसी कारण इसका नाम कन्या अर्थात्‌ सबके द्वारा वांछतीय रखा है । 
ऐतरेय उपनिषद्‌ में स्पष्ट कहा है कि नारी हमारी पालना करती है , अतः उसकी 
पालना करना हमारा कतंव्य है।'' 

अथर्ववेद में 'सत्येनोत्तभिता भूमि. कहकर मातृशक्ति को सत्याचरण की 
अर्थात्‌ धर्म की प्रतीक कहां है ।' वह जल के तेज से (अर्थात्‌ शीतलता व शान्ति से ) 


युक्त है ।' 'शम्या' अर्थात्‌ शान्ति दायिती है। | ऋग्वेद में श्रद्धा, प्रेम, भक्ति, सेवा, 


समानता की प्रतीक नारी को पवित्र, निष्कलंक, आचार के प्रकाश से सुशोभित, 


- प्रात:काल के समान हृदय को पवित्र करने वाली, लौकिक कुटिलताओं से अनभिन्ञ, 


निष्पाप, उत्तम यश युक्त, नित्य उत्तम कर्म करने की इच्छा वाली, सकर्मप्य और 
सत्य व्यवहार करने वाली बतलाकर प्रशंसित किया है।" वैदिक साहित्य नारी में 
उपर्युक्त गुणों का निर्देश करके उसमें इन गुणों का विशेष रूप से विकास चाहता है। 
इन्हीं के द्वारा वह संसार को स्वर्ग बनाती है और इन्हीं के हित वह पुरुषों द्वारा 
सर्वत्र एवं सवेदा रक्षणीया, आश्रयणीया एवं पूजनीया है । 

अन्य अनेक भौतिक उपकरणों की तरह नारी पुरुष की सम्पत्ति नहीं अपितु 
सत्यांश में उसकी सहयोगिनी, सहभागिनी, सहधरमिणी एवं अर्धांगिनी है। नर-तारी 
ईश्वर की श्रेष्ठ रचनाएं हैं और वे दोनों परस्पर संयुक्त होकर प्रत्येक धार्मिक अनु- 
प्ठान सम्पन्त करते हैं। नर-तारी की इस अर्धांग कल्पना से अधिक उच्च एवं पावन 
कल्पना न कोई है और न कोई होती सम्भव है। वे दोनों परस्पर पूरक हैं। शतपथ 


ऐतरेय उपनिषद्‌ २।३ 

अथवं ० १४॥१॥१ 

अ्रथवं० १४१३६ 

झथवें० १४।२।१६ 

शुचिभ्राजा उषसो नवेदा यशस्वतोरपस्युवो न सत्याः। -7(ऋगु० १७६१) 


पक 8 8 


ओ 
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१६२ वेदों में मानववाद हक 


ब्राह्मण में स्पष्ट लिखा है---'जब तक स्त्री की प्राप्ति नहीं होनी, तब तक पुरुष 

आधा ही है !”' ऋग्वेद के अनुसार वे दोनों सूर्य और चन्द्र अथवा दिन और रात की 

भांति एक दूसरे से सम्बन्धित हैं।' दोनों का ही विश्व की रचत्ता के लिए आह्वान 

होता है । अत: वैदिक ऋषि कामना करता है कि दोज़ें समान रूप से अपने बल, 

साहस और सुख की वृद्धि करें।' इस प्रकार अर्धार्ग भाव की यह महान्‌ कल्पता .& &. 

स्त्री-पुरुष के समान स्तर एवं महत्त्व की उद्घोषण,#रती हैं। इसीं मूल धारणा के ६ 

कारण वैदिक समाज नारी को भी पुरुषवत्‌ अधिकार प्रदान करता है। / 
उत्तम शिक्षा-प्राप्ति जीवन की श्रेष्ठ उपलब्धि है। वैदिक भाषा में शिक्षा- 

प्राप्ति का यह काल ब्रह्म चर्य कहलाता है, जो संयमित एवं मर्यादित सुखमय जीवन 

का प्रथम सोपान है। वेद में युवक के समान ही युवती को भी ब्रह्मचये का.क़ठोर 

ब्रत पालन करने का निर्देश दिया है। ऋग्वेद के अनुसार कन्या को अपने आचरण 

पर नियन्त्रण और व्यवस्था रखकर अपने को सफल भावी जीवन के लिए तैयार 

करना चाहिए। मनु ने मन, वाणी, देह का संयम करने वाली कन्या को ही पति- 

लोक की अधिकारिणी कहा है।" ऐसी संदाचारिणी कन्या ही शक्ति और ज्ञान छेप- 

लब्ध करने में समर्थ होती है। वस्तुत: ब्रह्म चयं-क्राल भावी जीवन की तैयारी का 

ही काल है। के 2223 
मध्यकाल में इस मिथ्या धारणा का बोलबाला रहा कि वेद में स्त्री को शिक्षा 

प्राप्त करने का अधिकार नहीं दिया गया, जबकि वास्तविकता इसके सर्वथा विपरीत 

है। नारी पूर्णतया शिक्षा-प्राप्ति की अधिकारिणी है, बल्कि समाज का यह दायित्व: ' 

है कि वह नारी-शिक्षा की ओर अधिक ध्यान दें' क्योंकि सामाजिक अवस्था की 

श्रेष्ठता बहुत कुछ नारी की मानसिक, वैचारिक स्थिति पर ही निर्भर करती है। 

शरीर के विचार में 'नारी की शिक्षा-दीक्षा पुरुष से भी अधिक आवश्यक है, क्योंकि 

उसके गर्भ से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य गुण सम्पन्न सभी प्रकार के बालक-बालिकाओं 

का जन्म होता है। शुद्र योनि में इन ग्रुणों से सम्पन्न व्यक्ति:जन्म नहीं ले सकते। 

अतः नारी को तो सभी संस्कार कराने ही चाहिएं।* वेद के भिन्‍न-भिन्‍न स्थलों में 


१, अर्घो वा एव आत्मनों यज्जाया तस्मात्‌ याव्ज्जायां:न बिन्दते 

नंब तावत्‌ प्रजायते, असर्वो हि तावबत्‌ भव्रति | अथ यदंव: 

जायां विन्‍्दते5थ प्रजायते तहि हि सवों भवति। . -(शर्ते० ब्रा० ५॥२।१॥१०) 

ऋग्‌० १॥१३।७ 

ऋग्‌० १॥१४३४ 

ऋषग्‌० १॥४८। ३ 

मनु० ५।१६६ 

न हि शुद्रयोनां ब्राह्मणक्षत्रियवेश्या जायन्ते तस्माच्छन्दसा स्त्रियः संस्कार्या: । 
--(हारीत घ० सु० भूमिका) 


! 
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स्त्री से इस प्रकार की बातें कही गयी हैं कि हे पत्नी ! तू हमें ज्ञान का उपदेश कर 
'तू सब प्रकार के कर्मो का ज्ञान रखती है ।* तू हमारे घर की प्रत्येक दिशा में ब्रह्म 
अर्थात्‌ वैदिक ज्ञान का प्रयोग कर'' इत्यादि । इन सब वचनों से सिद्ध होता है कि 
बेद की सम्मति में प्रत्येक स्त्री को विवाह से पूर्व सब प्रकार का उत्तम ज्ञान प्राप्त 
करना चाहिए ताकि वह गृहस्थ संचालन में यथावसर उनका प्रयोग कर सके । 
ब्रह्मचारिणी कन्या को भी उन सभी विषयों का पूर्ण ज्ञान होना चाहिए जो 


.? ब्रह्मचारी बालक के लिए कहें गये: हैं। वह वेद-वेदांगों, आख्यान, संगीत-तृत्य आदि 


चौंसठ कलाओं को यथाशक्ति सीखने की चेष्टा करे। मनु ने कन्या को वेद (जों कि 
सभी ज्ञान-विज्ञानों का भण्डार माने जाते हैं) पढ़ने का उपदेश दिया है। इससे अर्थ 
निकलता है कि उसे वेद की भाषा एवं साहित्य का मर्म समझने में सक्षम होता 
चाहिए भाषा पर पूर्ण अधिकार प्राप्त करने के लिए उसे भाषा के मर्म को भली 
प्रकार सीख लेता चाहिए । उदाहरण व दृष्टान्तों की अर्थमयी शैली में वेद दार्शनिक 
सिद्धान्तों का प्रतिपादत करता है। वह छन्दोबद्ध है। उन्हें भली प्रकार समझने के 
लिए दर्शत, इतिहास और छन्‍्दों का ज्ञान प्राप्त करता आवश्यक है। इसके अति- 
रिक्‍त वेद में अनेक बातों को नाठकीय संवादों द्वारा समझाया है अत: नाटक आदि 
तत्वों का परिज्ञान होना भी आवश्यक है । 

ऋग्वेद में उत्सवों में नारियों के गाने का विधान है। उन्हें सामवेद पढ़ने की 
आज्ञा भी दी गयी है । अतः संगीत की सम्यक्‌ शिक्षा भी आवश्यक है। संगीत व नृत्य 
का घनिष्ठ सम्बन्ध है। वेद में अतेक स्थलों पर सूर्य के सामने उषा का नृत्य करते 
हुए वर्णन मिलता है। इससे नारी द्वारा नृत्य करने की ध्वनि निकलती है। इस 
प्रकार कन्या को नृत्यकला में भी प्रवीण होना चाहिए । 

तारियों का धार्मिक शिक्षा प्राप्त करना भी अनिवार्य है। उसे धामिक 
अस्तिह्षेत्र, संध्या व यज्ञादि की शिक्षा भी दी जाती चाहिए । ऋग्वेद ने इसी तथ्य 
को नारी सभी प्रकार के यज्ञों को--ब्रह्म यज्ञ देवयज्ञादि को--धारण करे कहकर 
स्पष्ट किया हैं ।' नारियों को युद्ध में जाने की और राजनीति में भाग लेने की भी 
छट है । इससे उनका तत्सम्बन्धी-दोनों विषयों की शिक्षा पाना सूचित होता है। 
अथर्ववेद में दो युवतियों की बुनाई की शिक्षा की उपमा के माध्यम से सृष्टिक्रम को 


१. त्व विंदथमा वदासि। ; --(अयथबं ० १४॥१२०) 
२. कुहूं देवीं सुकृतं विदुमनापसम्‌ । --(अबवे ० ७४७१) 
३, ब्रह्मापरं युज्यतां ब्रह्म पूर्व ब्रह्मन्ततों मध्यतो ब्रह्म स्वतः 


-"अथवें ० १४।१।६४) 
४, वबेदानधीत्य बेदौ वा वेद॑ वापि यथाक्रमम्‌ | -(मनु० ३२) 
५. यज्ञं दधे सरस्वती (ऋग्‌० १।३।११) सरस्वती का श्रथं विदुषी नारी ही है । 


१९४ वेदों में मानववाद 


समझाया गया है | वे पतियों को धनादि कमाने के उपाय बताती हैं, जिससे उनका 
अर्थशास्त्र का ज्ञान प्राप्त करना स्पष्ट होता है। और कन्या के पर्यायवाची शब्द 
दुहिता' से पता चलता है कि उसे इसी काल में 'गौ दुहना' आदि गाहँस्थिक कर्म 
भी सीखने चाहिएं। इस प्रकार कन्या के अध्ययन के विषय पुरुषों की शिक्षा के 
विषयों से भी अधिक हैं। हे 

नारी-शिक्षा का समर्थन करने के बावजूद वेद महान साधना एवं कठिने्धतियमों 
के पालन पर बल देता हुआ संह-शिक्षा का विशेंध करता है। दुबंल प्रकृति वाले -« 
नर-तारी किसी भी क्षण परस्पर आकर्षण के /कारण ज्ञान-प्राप्तिके उद्देश्य को भूल 
सकते हैं। मनु ने स्त्रियों की ओर आंख उठाकर भी देखने का निषेध किया है। 
उनके अनुसार गुरु-पत्नी के प्रति शिष्य का व्यवहार आचाय॑वत्‌ ही होना ज़ाहिए, 
पर यदि गुरु-पत्नी युवती है तो उसके समीप जाने की जेष्टा न करे। इस्रकार के 
कथन प्रकारान्‍्तर से सहशिक्षा के ही विरोधी हैं। है; 

मानव-समाज की उन्नति का दूसरा सोपान गृहस्थाश्रम में प्रदेश कर उसके 
कर्तव्यों का यथावत्‌ पालन करना है । वैदिक साहित्य में गृहस्थें के महत्त्व का प्रति- 
पादन विस्तारपूर्वक किया गया है। वेदों और स्मृत्ति ग्रस्थों के अध्ययन से यहीं सिद्ध 
होता है कि यह गृहस्थाश्रम शेष तीन आश्रमों को धोरण और पालन करने वांला 
है। अतः यही सबसे श्रेष्ठ है। जिस प्रकार रुक्ञी छोटी-बड़ी नदियां/सागर में मिल 
जाती हैं, उसी प्रकार अवशिष्ट सम्पूर्ण आश्रम' इसी गृहस्थाश्रम में मिलतेः 
महषि गौतम के अनुसार गृहस्थाश्रम ही अन्य आश्रमों का जनक है, क्योंकि यूह्‌ 
आश्रम ही सत्तात उत्पत्त करता है। अतः प्रत्येक ब्रह्मचारी को विद्यार्जन करनैस्‍्के « 
बाद प्रबुद्ध-बुद्धि होने पर तथा मन में पति या'पत्ती अथवा सन्‍्तान की 'कामना 
उत्पन्त होने पर गृहस्थाश्रम में प्रवेश करता चाहिए । यजुर्वेद में स्पष्ट कहा है कि 
कन्या ब्रह्मचर्य ब्रत का पूर्व पालन करके तथा अनेक विद्याओं को सीखकर ही पति 
को चुने । 

वैदिक मान्यतानुसार विवाह अटूट बन्धन है... किसी को वर लेने के बाद उसे 
त्यागना पाप है। अतः वर-वधू का चुनाव विवैकपर्वक होना चाहिए । कन्या पिता 
का गृह त्याग कर सदा के लिए पतिगृह में!जाती है।. अत: कंन्या को स्वयं यह 
अधिकार है कि वह अपने जीवन-साथी का. चुद्ाव स्वयं अपनी पसन्द से करे और 


१, तन्त्रमेके युवती विरूपे अभ्याक्रामं बयतः षएमसयूखस्‌ । --जिथव॑० १०७४२) 
२. स्त्रीणां प्रेक्षणालम्भमुपघातं परस्य च । --(मनु० २।१७६) 
३. यया नदी वदाः सर्वे सागरे यान्ति संस्थितिम्‌ । 

तथवाश्रमिण: सर्वे गृहस्थे यान्ति सस्थितिम ! --(मनु० ६।६०) 


४, यजू० ईे४॥१० 
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अनेकविधा उस्ते परख भी ले । अथवेबेद में कहा है कि वह तभी होता चाहिए जब 
'वर वधू को चाहने वाला हो और वधू पति को पसन्द कर रही हो ।' ऐसी स्थिति 
में ही वे सस्तेह मंगलमय विवाहित जीवन यापद करने में समर्थ हो सकते हैं। सामा- 
जिक उत्सवों, पर्वो एवं विशेष आयोजनों में वर-चयन की स्वयंवर प्रथा का वर्णन 


< « हैं, उसमें ऐसे अनेक उल्लेख हैंकि इन उत्सवों में कन्याएं विशेष रूप से श्ंगार 
.. ७ सज्जिलें होंकर योग्य वर की कामना से सोत्साह जाती थीं। इतना ही नहीं अपितु 
£ अनेक बार तो माताएं विवाह व॑ सुन्तान की कामना करने वाली अपनी कन्या को 


सजाकर' सामाजिक जलसों में भेजा करती थीं ताकि वे स्वरुचि से वर का चुनाव 
कर सके ।* पु 

ईंस प्रकार यद्यपि वर-वधू की पारस्परिक सहमति का रहना आवश्यक है 
परल्तु उन्हें: गुरुजतों एवं माता-पिता के परामर्श पर पूर्ण ध्यान का निर्देश भी वेदों 


में मिलता हैं।. अनुभवशून्यता के कारण एकांगी निर्गंय कष्टकर हो सकता है। 
अर्थववेद/में कहा है--' पिता द्वारा 'क्रवीकृत किये जाने पर ही कन्या का वाग्दान 
हो ।?-वर का कथनःहैं कि--- है कन्या ! मैं तुझे तेरी माता और पिता से प्राप्त 


करता हूं ।” पिता सम्यक्‌ स्पा सोचकर कन्या को पति के हाथों में सौंपता है । 
बर और कन्या के माता-पिता कन्या और वर के चुनने वाले बनते हैं।* 
बन दिके ५ हँस्थिक है 5 

बैदिक नारी की गा स्थिति अत्यन्त सुदृढ़ है । वैदिक साहित्य में पत्नी को 


पति के धरे मे सर्वोपरि स्थान प्रदोन किया है। रथ की धुरी' कहकर उसे गृहस्थ 


आधार बताया है जिस प्रकार प्रकृति जगत्‌ की कर्जी है, उसी प्रकार पत्नी घर 


। को मिर्मात्री है। वेद का कथन है, है पत्नी ! तू दृढ़ रूप से स्थिर रह। तू विराद्‌ है। 


हे सरस्वती ! तू इस पतिगृह में विष्णु की तरह है ।“ ऋग्वेद की स्थापना है: 'जिस गृह 
में पत्नी नहीं मानो उस घर में दिन का (अर्थात्‌ प्रकाश या नवीन उमंगों का )निवास 
नहीं ।' वह ज्ञानवती है । अथ्ववेद- मं वधू की उपमा समुद्र से दी गयी है। जैसे वर्षा 
करके समुद्र ने नदियों पर साम्रोज्य श्राप्त किया है, इसी प्रकार हे मित्र तू पति 


सोमो वधुयुरभव्रददिवनास्ताभुआ वरा। 

सूर्पा.मत्यस्पे शंपुन्तीं मनसा सैविता5ददात्‌ । --(अथवं ० १४॥१६) 
सुसकाशा मांतुमुष्टेव योषा विस्तन्वं कृणणे दृशे कम्‌॥ --(ऋग्‌० ११२३।११) 
अथर्व॑० १४११३ 

अथर्ब० ३॥२५।५ 

अथवंण० १४१८ 

अथवे० १४॥१।६१ 

प्रति तिष्ठ विराडसि विष्णुरिवेह सरस्वति । --[प्रथवे० १४२१५) 
ऋग्‌० १०१५६।१-२ 
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के घर जाकर वहां की सम्राज्ञी बत ।' इस प्रकार स्त्री घर की स्वामिनी है। सर्वेस्व 
उसके अपंण होना चाहिए। 

गृह-व्यवस्था को सुचारु गति से संचालित करने के लिए यह अत्यावश्यक है कि 
घर की अर्थ-व्यवस्था पर भी नारी का पूर्ण अंकुश अथवा नियन्त्रण हो । जिस प्रकार 
धर्नाजन कठिन कर्म है, उसी प्रकार संगृहीत धन का यथोचित व्यय करना भी सरले 
कार्य नहीं है। स्पष्टत: नारी को ही पति द्वारा लाये हुए धन का संग्रह एवं उस संगृू- 
हीत धन के व्यय करने का अधिकार प्रदान कियां है ।' केवल अधिकार ही नहीं, वरन्‌ 
पति को यह आदेश दिया है कि वह अपनी पत्नी को इस कार्य में लगा दे । पत्नी को 
धन का व्यय इस प्रकार करना चाहिए कि घर॑ घन-धान्य से सर्वदा आपूरित रहे । 

घर की सुव्यवस्था करना ही वैदिक दृष्टि में स्त्री का वास्तविक कर्मक्षेत्र है। 
आधुनिक दृष्टि में स्त्री को केवल घर तक सीमित रखना उसकी शक्ति एवं सामर्थ्य 
पर अविश्वास करता है अथवा उसे बलात्‌ चारदीवारी में रखने का उपक्रम मात्र 
है। ऐसी भ्रामक धारणा वस्तुतः स्वस्थ मनोवृत्ति के अभाव का ही परिणाम कही जा 
सकती है । यदि इस कार्य-विभाजन का कारण स्त्री की अक्षमता मान भी लें तो यह 
भी मानना होगा कि पुरुष भी घर की सुव्यवस्था करते में असमर्थ है। अर्थशास्त्र 
की भाषा में इसे योग्यतानुसार श्रम का विभाजन कहना चाहिए । इसके पीछे एक 
सूक्ष्म मनोवैज्ञानिक कारण भी है। बाहर के कार्यों में कुछ इस प्रकार की जटिलताएं 
हैं कि मनुष्य न चाहते हुए भी धर्मश्रष्ट होने लगता है। यदि सरल-हृदया स्त्री भी 
उनमें उलझकर धर्मच्युत हो जायेगी तो समाज की सम्पूर्ण व्यवस्था डगमगाने 
लगेगी । सन्‍्तान का उचित पोषण एवं शिक्षण उसी पर निर्भर है। एक प्रकार से 
विश्व का शासन-सूत्र उसी के हाथ में है। प्रत्येक नारी अपने परिवार को स्वर्ग बना 
कर विश्व को स्वर बनाने में समर्थ है। अतः गृह-व्यवस्था का कार्य नारी को सौंपना 
उसको दुबंलता का नहीं, वरन्‌ महृत्ता का सूचक है। आधुनिकता के अन्ध मोह में 
डूबे हुए लोगों के लिए वेद की इस भावना को समझना अनिवार्य है। 

घर की सीमाओं में बंधकर नारी सन्‍्तानोत्पत्ति और सन्‍्तानपोषण के जिस 
महान्‌ कर्तव्य का सम्पादन करती है, वह अंद्वितीय है। इसके लिए उसे जितना त्याग 
करना पड़ता है, जो कष्ट उठाना पड़ता है, बहू पुरुष की कल्पना से बाहर की वस्तु 
है। यदि वह इस कर्तव्य को पूर्ण करने से इन्कार कर दे तो: विश्व में त्राहि-त्राहि 
मच जाये । पश्चिमी रंग में रंगा हुआ आधुनिक तथाकथित सर्य. समाज वासना- 
पूर्ति और सन्‍्तानोलत्ति में कोई विशेष भेद नहीं मानता । वेद की दृष्टि अपेक्षाकृत 


१. यथा सिन्धुनंदीनां साम्राज्य सुघुवे वृषा । 
एवा त्वं सन्नाज््येधि पत्युरस्तं परेत्य ॥ --(अ्थव ० १४॥१॥४३). 
२. अर्थस्य संग्रहे चनां व्यये चेव नियोजयेत्‌। --[सनु० 8११) 


जक.. 
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बहुत परिष्क्ृत है। इसके अनुसार जीवनी शक्ति का प्रयोग केवल सन्तानोत्पत्ति के 
पनिमित्त ही करना चाहिए। आधुनिक व्यक्ति इसकी कल्पना भी नहीं कर पाता । 
वस्तुत: पति-पत्ती का प्रेम सन्‍्तानोत्पत्ति के उपरान्त अदूट बन जाता हूँ। सन्तान के 
प्रति वात्सल्य, ममता एवं आत्म-बलिदान की भावना से ओतप्रोत होने के कारण 
में दोनों अपने मतभेदों को भूलकर सत्तान के हिंत की कामना में लग जाते हैं। 

उपर्युक्त मान्यताओं से यह ध्वनि कहीं नहीं निकलती कि नारी का सामाजिक 
कार्यों में हस्तक्षेप निषिद्ध है। वेद उसे सामाजिक कार्यों, धामिक अनुष्ठानों एवं 
राजनीतिक क्षेत्र में भी आवश्यकतानुसार सम्मिलित होने का, भाग लेने का पूर्ण 
अधिकार देते हैं। वेदानुसार प्रत्येक शुभ कर्म अग्निहोत्र द्वारा प्रारम्भ होता है। 
उपनीत एवं विदुषी नारी यज्ञों में भाग ले सकती है। शतपथ ब्राह्मण में 'योषा वे 
सरस्वती” कहकर विदृषी स्त्री को यज्ञ. में निमन्त्रित करने का विधान है। ' ऋग्वेद में 
अनेक स्थलों पर पति-पत्नी द्वारा मिलकर यज्ञ करने का वर्णन है।' यज्ञों में नारी के 
उपयुक्त अनेक क्रियाकलाप हैं जों उसकी अनुपस्थिति में सम्पत्न नहीं हों सकते। शत- 
पथ ब्राह्मण में एक स्थल पर कहा है कि यज्ञ के अनुष्ठान से उत्तम सन्‍्तान होती है। 
अतः पत्ती द्वारा यज्ञ करवाया जाना चाहिए ।' विदुषी नारी का यज्ञ के "पुरोहित , 
“ब्रह्मा' अथवा 'होता' होना का अधिकार है। इन सबसे नारी का माहात्म्य ही प्रकट 
होता है । 

पत्ति-पत्नी के पारस्परिक सम्बन्ध, व्यवहार, कतंव्य आदि पर भी वेद में अभीष्ट 
विचार किया गया है। उसकी दृष्टि में विवाह किसी समझौते का नाम नहीं है, जो 
सरलतापूर्वक तोड़ा जा सके, बल्कि यह एक अटूट धामिक बन्धन है। विवाह-वेदी पर 
की गयी प्रतिज्ञाओं को तोड़ने वाले पति-पत्नी नरक के भागी होते हैं। ऋग्वेद में 
वर-वधू अपने आपको पूर्णरूपेण एक दूसरे में मिला देने का संकल्प करते हुए कहते 
हैं--“सब देवों ने हम दोनों के हृदयों को मिलाकर इस प्रकार एक कर दिया है 
जिस प्रकार से दो पात्रों के जल परस्पर मिला दिये.जाने पर एक हो जाते हैं।* 
ज्ञानवृद्ध एवं वयोवृद्ध उन्हें आशीर्वाद दैते हुए कहते हैं--तुम आयु पर्यन्‍्त विवाहित 
जीवन के बन्धनों में बंधे रहो जैसे चकवा-चकवी रहते हैं ।' विवाह वास्तव में वह 
दिव्य बन्धन है जिसमें दो व्यक्ति परस्पर हृदय का दान देते हैं। हृदय-दान जीवन में 


शत्त० ब्रा० १(५॥१॥६ 
पत्तीवन्तो तमस्यं नमस्यन्‌ । --(ऋग्‌० १॥७२।५) 
शतपथ ब्राह्मण १॥६।२।१-३५ 
समभज्जन्तु विश्वे देवा; समापों हृदयानि नौ। --(ऋग्‌० १०८५।॥४७) 
चक्रवाकेव दम्पती | प्रजयेनौ स्वस्तकी विश्वमायुद्यंइनुताम्‌ 

--(अथवे० १४॥२। ६४) 
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एक ही बार किया जा सकता है तथा दिया हुआ दान लौठाया नहीं जा सकता, इसी- 


लिए वेद में विवाह मोक्ष का निर्णय तथा एक पतिक्त एवं एक पतनीव्रत का विधान : 
है। पति-पत्ती को जीवनपर्यन्त स्नेह के अटठ बच्ीँन में बंघने की प्रेरणा देने के उप- ९ >०< 
रान्‍्त वैदिक साहित्य किन्‍्हीं विशिष्ट परिस्थितियों में इस नियम को-शिश्रिल भी 
करता है, ताकि संसार के प्रपंचक इस विधान्‌ कौ. अनुचित लाभ त उठा सकें। यदि 


स्त्री दुष्चरित्र, पतित, प्रपंचक, रोगिणी, वन्ध्यो अप्रियवादिनी है अथवा उसकें गुणों 
का मिथ्या कीत॑त करके छलपूर्वक विवाह कराया गया हो तो पति उसे त्याग संकता 
है। इसी प्रकार यदि उक्त दोष पुरुष में हैं, वह प्रजननशक्ति-हीन है, स्त्री को'मारता 
है, कर्तव्यच्युत है तो स्त्री को भी उसे त्याग देने को अधिकार है। वेदिकभाषा में 
पत्नीत्व के अधिकारों से वंचित करने का नाम ही त्याग” या 'तलाक है। परन्तु 
वहां ऐसा भी संकेत है कि इस तरह से धर्म-स्खलित पत्नी के सुधार की प्रतीक्षा एक 
वर्ष तक करनी चाहिए ।' वैसे इस बन्धन की पवित्रता को बनाये रखने की चेष्टा 
करना ही व्यक्ति का परम धर्म है। 

वैदिक मान्यता पुनविवाह का निषेध करतीं है । वेद की शिक्षाओं को,यही 
निष्कर्ष निकलता है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य में! विवाह केवल एक बार ही होना 
चाहिए। पुनविवाह केवल शुद्रों में हो सकता है। यदि पुरुष अक्षत-वीय ही और 
स्त्री अक्षत-योनि हो तो पति या पत्नी की अकाल मृत्यु हो जाने पर ढ्विजों मेभी 
पुनविवाह हो सकता है अन्यथा वैधव्य प्राप्ति पर या विधुर हो जाने पर संयम को 
जीवन ही व्यतीत करता चाहिए | आपत्काल में सन्तानेच्छा की पूर्ति 'न्योगे' द्वारा 
करने की प्रथा थी । आज के संयमहीन युग में 'नियोग' प्रथा भी असम्भव है और 
वैधव्य के संयम को निभाना भी। अतः वर्तम॒तति 'युंग में वैदिक धर्मियों ते भी पुन- 
विवाह, विध३-विवाह व विधुर-विवाह को स्वीकार कर लिया है। पुनविवाह अधर्म 
था पाप नहीं है, वह शूद्रों का धर्म है--कम्त-संयम बोलें लोगों का धर्म है। विधवा- 
विवाह के सम्बन्ध में स्वामी दयानन्द लिखते हैं--“'विधंवा-विवाह का जो लोग 


विरोध करते हैं, उनकी पुष्टि करके विधवा-विव्वाह का खण्डनः करंनें की मेरी इच्छा 


नहीं है। पर यह अवश्य कहूंगा कि ईश्वर के. समीप स्त्री-पुरुषे द्ोतों बराबर हैं, 
क्योंकि वह न्‍्यायकारी है, उसमें पक्षपात का. लेश भी नहीं हैं। जब पुरुषों को 
पुतविवाह करने की आज्ञा दी जाये तो स्त्रियों को दूसरे विवाह से क्यों रोका जाये ?”* 
वापिष्ठ धम्ंसूत्र के आधार पर पुनविवाह के सम्बन्ध में डा० प्रशान्तकुमार 
लिखते हैं---/पुनविवाह के सम्बन्ध में वसिष्ठ ने अत्यत्त उदारता का परिचय 
दिया था। उनका कथन है कि यदि किसी कन्या का बलपूर्वक हरण किया गया 
4. मन्‌० ६७७ 
२. उपदेश मंजरी : महृथि दयानन्द के व्याख्यानों का संग्रह, १२वाँ व्याख्यान, पृ० १७४ 


र 
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हो और उसका धार्मिक विधि से विवाह हुआ हो तो उसका विवाह बैध रूप से दूसरे 
व्यक्ति से किया जा सकता है। वह ठीक कुमारी कन्या की तरह है। यदि किसी 
कन्या का अपने मृत पति के साथ केवल मन्त्र-पाठ द्वारा विवाह हुआ हो और यौन 
'सम्भोग द्वारा विवाह निष्पन्न न हुआ हो तो उसका दुबारा विवाह किया जा सकता 
हि! ; / 

मध्य काल में सती-प्रथा का अद्य्रधिक प्रचलन रहा, परन्तु उसका समर्थन करता 
हुआ कोई भी वैदिक प्रमाण हमें प्राप्त नहीं होता । ऋग्वेद में एक स्थान पर कहा 
है--'नारी उठ । जीव लोक में आ | इस मृत पति के पास तू क्यों पड़ी हुई है। हाथ 
ग्रहण करेने वाले, भरण-पोषण करने वाले नियुक्त वीयदाता पति के साथ सन्तान 
जनते के लिए मिलकर रह । कुछ विद्वानों की ऐसी भ्रामक धारणा है कि सती- 
प्रथा वेदानुमोदित है। प्रसिद्ध इतिहासकार मेकडोनल की मान्यता भी बहुत कुछ 
ऐसी ही है। इस विचारधारा का निराकरण करते हुए डा० प्रशान्तकुमार अपनी 
पुस्तक में लिखते हैं--/सती-प्रथा' वेदानुमोंदित है इस प्रकार की कल्पना अथर्ववेद 
के ३:८।३।१ के आधार पर की गद्ी है। उसमें धर्म पुराण का 'अनुपालयन्ती यह 
वाक्यं-ख़ुण्ड प्राप्त होता है। उक्त सज्जन (मैकडोनल) ने पुराना धर्म सती-प्रथा का 
ही कल्पित कर लिया, जबकि सम्पूर्ण वैदिक साहित्य में कहीं भी इस बात का निर्देश 


“नहीं है कि प्रादीत तारियां इस प्रकार किया करती थीं। वस्तुत: उनका पुरातन 


£ ,धर्म अपनी-घर-गृहस्थी सम्भालता एवं कुल की रक्षा करना है। वही इसे अब पति की 


मृत्यु के बाद भी करना चाहिए।'” अथवंवेद की उक्त ऋचा का यही अर्थ सर्वाधिक 
तकंसम्मत एवं सम्पूर्ण वैदिक मान्यता के अनुकूल प्रतीत होता है । 

पुनविवाह तथा सती-प्रथा का विरोध करते हुए भी वैदिक नारी की सामाजिक 
स्थिति किसी भी प्रकार असुरक्षित: नहीं है। परिवार व समाज में विधवा उसी 
अधिकार और सम्मान की अधिका रिणी है जो उसे पति के जीवन-काल में प्राष्त थे। 
उसे आ्थिक दृष्टि से भी परतस्त्र नहीं होना पड़ता। 'तस्यै प्रजां ब्रविण चेह धेहि' 
कहकर उसे मृत पुडूष की सन्‍्तान और धन की स्वामिनी कहा है। ऋग्वेद में जिस 
प्रकार पति-विह्ीत्ता नारी पति के धुन को प्राप्त करती है' यह उपमा प्राप्त होती 
है ।* इससे विधवा केल्‍साम्पत्तिक स्वत्व स्पष्ट लक्षित होते हैं। 

क्षेवल वैधव्य की स्थिति में हीं तहीं, वरन्‌ सामान्य स्थिति में भी वेद गारी के 


१, डा० प्रशान्तकुमार : “वैदिक साहित्य में नारी! पू० ११६ 

२. उदीष्व नायंभि जीवलोक॑ गतासुमेतमुप शेष एहिं। -(ऋग्‌० १०१८८) 
३. डा० प्रशान्तकुमार : 'बैंदिक साहित्य में नारी' पृ० १२१ 

डे. अथवें० १५।३॥१ 

५. परिवुक्तेव पति विद्यमानद्‌ । --(ऋग्‌० १०११०२॥११) 
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साम्पत्तिक स्वत्व का समर्थन करता है। विवाह से पूर्व पितृगृह में और तदुपरान्त 
पति-गृह में वह पर्याप्त धन और सभी प्रकार की भौतिक सम्पत्तियों का उपभोग 
करने में समर्थ है। वैदिक साहित्य में उपलब्ध उद्धरणों के आधार पर कुछ विद्वान्‌ 


स्त्री को दाय भाग प्राप्त करने का अधिकारी नहीं मानते । ऋग्वेद. में ऐसा कथन है 


कि “भाई अपनी वहिन को धन प्रदान न करे |! इस सम्बन्ध में भी डा० प्रशान्त « 


कुमार का अभिमत अधिक ग्राह्म प्रतीत होता है। वे लिखते हैं, “इस प्रकार के 
वचनों का अर्थ केवल इतना ही है कि कन्या को पिता के धन की आवश्यकता ही 
नहीं रह जाती । वह अपने पति के घर में जाकर सम्पूर्ण सम्पत्ति की स्वामिनी बनती 
है। ऋग्वेद के जिस मन्त्र के आधार पर कन्या को दाय-भाग का अधिकारी नहीं 
कहा, उसी मन्त्र में कन्या को विवाह के लिए सब प्रकार से योग्य बनाने का संकेत 
प्राप्त होता है। इसके अतिरिक्त अविवाहित तथा अश्रातृमती कन्या को दाय प्राप्त 
करने का पूर्ण अधिकार है।' वैदिक साहित्य में ऐसे अनेक स्थल उपलब्ध हैं जिनसे 
उक्त स्थापना की पुष्टि होती है। “घर में ही बूढ़ी हो जाने वाली स्त्री घर से ही 
अपना सम्पूर्ण भाग प्राप्त करती है।”' इससे स्पष्ट है कि अविवाहित कन्या दाया- 
धिकारिणी है। मनु ने अविवाहित कन्याओं के लिए यह व्यवस्था की है कि माता 
का कौतुक (स्त्रीदाय) उन्हें ही मिले।' वास्तव में 'केबलाघो भवति केंवेलादी' 
(अकेला खाने वाला अकेला ही पाप का भागी बतता है) के सिद्धान्त को मानने 
वाला वैदिक साहित्य नारी के साम्पत्तिक स्वत्वों की उपेक्षा कैसे कर सकता था ? 

तारी कन्या एवं पत्नी के रूप में आथिक दृष्टि से सवंदा निश्चिन्त है। जननी 
रूप में, मनु ने 'रक्षन्ति स्थविरे पुत्रा:' (६३) कहकर उसका सम्पूर्ण उत्तरदायित्व 
पुत्र पर डाल दिया है। धनादि से उसकी सहायता न करने वाले पुत्र को निन्‍्दनीय 
एवं अपयश का भागी बताया है। अतः माता सर्वेदा एवं सवेत्र रक्षणीया है। 

अब देखना यह है कि धर्म, अर्थ, परिवार--सब दृष्टियों से नारी के सम्मान की 
रक्षा करने वाले वैदिक समाज में उसकी ग्यांब्रह्ारिक स्थिति क्या थी ? स्वतन्त्रता 
निश्चय ही प्रत्येक व्यक्ति का जन्मसिद्ध अंधिकार है और नारी भी इस. अधिकार 
की सहभोगिनी है | आधुनिक समाज के दूषित वातावरण में स्वतन्त्रता उच्छु खलता 
का पर्याय हो गयी है । इसी कारण नारी-स्वातन्त््य के अनेक दुष्परिणाम लक्षित होने 
लगे हैं। परन्तु वेदानुसार तो नारी को नारीत्व के महान्‌ गुणों की रक्षा करते हुए 
स्वतन्त्रता का उपभोग करना चाहिए। स्वतन्त्रता का अर्थ स्वाभाविक गुणों का 


ऋग्‌० ३॥३१॥२ 

डा० पशान्‍्तकुमार : 'बैदिक साहित्य में नारी', पृ० १५ 
ऋग्‌ण २१७७ 

मनु० ६।१६३-१६८ 
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हनन कदापि नहीं है । नारी यदि पुरुष के गुणों को अपना लेती है तो वह कुलटा हो 
जाती है । वास्तव में स्वतन्त्रता का अर्थ है कि.नारी को भी पुरुष के ही समान 
शिक्षा पाते, आत्मोन्‍नति करने, राजनीतिक एवं सामाजिक-धार्मिक अनुष्ठानों में 
भाग लेने का पूर्णाधिकार है ।' अपने जीवन-साथी का चुनाव वह इच्छानुसार स्वयं 
कर सकती है। स्त्री का घर में रहना एक आदर्श स्थिति है, परन्तु उसे गृह-व्यवस्था 
का भार सौंपना उसकी अक्षमता का सूचक या स्वतन्त्रता छीनने का उपक्रम नहीं 
माना जाना चाहिए । वस्तुतः नारी के प्रति वैदिक दृष्टि अत्यन्त न्‍्यायपूर्ण तथा 
सद्भावना से ओतप्रोत है । 
स्वतन्त्रता का दुरुपयोग करके नारी नारीत्व के उच्च सिंहासन से च्युत हो 
गयी है और अपने गौरव को वह स्वयं लांछित कर रही है। यदि वह स्वोद्धार के 
लिए प्रयत्वरत हो जाये तो कोई भी कवि इस प्रकार के अपमानजनक शब्द नहीं 
कह सकेगा कि--- 
“आवर्त: संशयानामवितयवनं पत्तनं साहसानां, 
दोषाणां सन्निधानं कपटशतगहूं क्षेत्रमप्रत्ययानाम्‌ । 
दुर्गाहां यन्‍्महद्भिनरवृषभेः सं्वमायाकरण्डम्‌ 
स्त्रीयन्त्र केन लोके विषामृतयुत धर्मनाशाय सुष्टम्‌ । 
अर्थात्‌ स्त्रियां सब सन्देहों का जाल, सब उच्छु खलताओं का घर, सब प्रकार 
के टेढ़े-सीधे कामों की खान, सब बुराइयों की जड़, सब तरह के छल-कपट और 
प्रपंचों का भण्डार तथा सब प्रकार के अविश्वासों के फलने- फूलने की भूमि होती 
हैं। इनके हृदय की थाह बड़े-बड़े भी नहीं पा सकते। न जाने सब पर अपना मायावी 
जाल फेंकने वाली स्त्री रूपी मशीन, जिसमें विष और अमृत भरा हुआ है, किसने 
धर्म का नाश करने के लिए बना डाली है। अस्तु । 
वैदिक सन्देश एवं शिक्षाओं को जीवन में कार्यान्वित करने पर ही नारी 
उपयुक्त प्रकार के आरोपों से मुक्त हो सकती है। पुरुषों की अति आसक्ति और 
लम्पट वृत्ति के कारण मध्यकाल में नारी की स्थिति किचित्‌ असुरक्षित हो गयी 
थी । अतः परदा-प्रथा का प्रचलन हुआ । परन्तु संयम, तपस्या और नैतिकता को 
जीवन की परमोपलब्धि मानने वाले वैदिक समाज में इस तरह की प्रथा का प्रच- 
लन नहीं था । विवाह के उपरान्त वर अपनी वधू के लिए कहता है--'यह मंगल 
बढ़ाने वाली वधू हमारे घर आयी है, आओ इसे देखो ।” इससे स्पष्ट है कि वधू ने 
परदा नहीं कर रखा | अथर्ववेद के अनुसार उसे देखने के लिए अनेक युवतियां और 
बुद्धा माताएं एकत्रित हैं।' 


१. सुमंगलीरियं वधूरिमां समेत पश्यत। --(अथवं ० १४२२८) 
२. अथर्व० १४२२६ 


२०२ वेदों में मानववाद 


वैदिक समाज नारी को अवला नहीं मानता | वह वीर स्वामी की स्त्री और 
वीर पुत्रों की माता है। उसमें विरोधी गुणों का अपूर्व समन्वय दृष्टिगत होता है। 


विनय, शालीनता, लज्जा, स्नेह जैसे कोमल मक्कुर गुणों के साथ ही वह रणकुशल * 


एवं शक्ति रूपिणी भी है। उसमें दढ़ विश्वास द्ै वीर भावना से,ओतप्रोत होकर 
वह कहती है यह पुरुष मुझे अबला ही कहता. हैं। किन्तु मैं अपने को प्रेरणा देने वाले 
वीर को वरने वाली स्त्री के तुल्य हूं । मैं भी उश्नी. ऐश्वर्यंवान्‌ परमात्मा को धोरण 
करती हूं और मैं विश्व का संचालन करने वाले! शक्तिशाली वायु के समान अनेक 
बलों से युक्त एवं शक्ति सम्पन्न हूं ।! डा० प्रशान्तकुमार ने ठीक ही. कहा है कि 
इस प्रकार की ओजपूर्ण घोषणा करने वाली दृढ़ संकल्प नारी को अबला कहने का 
सदुस्साहस कौन कर सकता है। वैदिक नारी का विचार और उसका दृढ़ संकल्प 
उसे दुष्टों से सदा सुरक्षित रखता है। 

वैदिक साहित्य के अनुसार पत्नी पद्ि की प्रेरणा-शक्ति है। उससे प्रेरित होकर 
ही पति किसी लक्ष्य की प्राप्ति के लिए अपनी संसस्त शक्ति का प्रयोग करने में 
सक्षम होता है। विश्व का इतिहास वेद के इस सत्य का ज्वलन्त प्रमाण है। महा- 
कवि कालिदास एवं भक्त-शिरोमणि तुलसीदास की अमर रचनाओं का प्रेरणा-स्रोत 
उनकी अपनी पत्तियां ही रही हैं । 

नारी की अलंकार-प्रियता एवं श्रृंगार-प्रियता सर्वविदित एवं सर्वप्रसिद्ध है । 


अपने रूपाकर्षण को बढ़ाने के लिए समय-समय पर नारी अलंकृत होती है वेंब-में. « 


भी इस नारी-वृत्ति का वर्णन अनेक स्थलों पर मिलता है। ऋग्वेद में विवाह के अव- 
सर पर कन्या को माता द्वारा अलंकृत किये जाने का वर्णन प्राप्त होता है। इसके 
अतिरिक्त पत्ति का भी कतंव्य है कि वह पत्ती कौ अलंकारादि से सजाकर रखे ।* 
ऋग्वेद का 'पेशयांसि अधिवपते' यह - व्ाज्ये:स्पृष्टतः उसे आभूषण धारण करने 
की आज्ञा दे रहा है। बहुवचन का प्रयोग्रआऑभूषणों की विभिन्‍नता को प्रकट करता 
है | 'कुशनावत:' शब्द से उनके सुवर्ण आर्दिश्लातुओं से सजकर रहने का उल्लेख है। 
अधथर्ववेद में कामना की गयी है कि सुवर्ण वधू कां कल्याण करने व़ाला होवे ।' परन्तु 


१. अवीरामिव मामय॑ शरारुरभि मन्‍्यते; 
उताहमस्मि घोरिणोद्धपत्नी मरुत्सखा विश्वस्मादिन्द्र उत्तर: । 
-++किग्‌० १०८६।६९) 
२. डा० प्रशान्तकुमार : “वैदिक साहित्य में नारी, पृ० १५३ 
३. ऋग० १३शाड 
डे, ऋग्‌० १६२।४ 
५. ऋगू० ११२६४ 
६, हांते हिरण्यम्‌। --(अथवे ० १४।१।४०) 


वैदिक समाज और मानववाद २०३ 


साथ ही यह भी कहा है कि स्त्री ऐसे अलंकार धारण करे जिममें प्रदर्शन न हो 


* * और किसी की कुदृष्टि उस पर न पड़े। स्वर्ण में रम कर वह अपने करतेव्य-पथ से 


१ 


् 


.../ विमुख न हो जाये । अन्यथा यृहं-रुज्य का अकल्याण होते की सम्भावना है। 

वस्त्रों की विविधता, आकर्षण और केश-विन्यास के बारे में भी वेद मौन नहीं 
है। ऋग्वेद में नारी को सुन्दर वस्त्र-द्यारण करने वाली तथा अथर्ववेद में कल्याण- 
कारी वस्त्रों वाली कहा है।' एक स्थल पर स्त्री को आदेश दिया है कि अपने टखने 
किसी को न दिखाये अर्थात्‌ वह ऐसा. वस्त्र धारण करे जिससे टखने भी ढके रहें ।' 
बेद में स्त्रियों के जिन विभित्न बदुत्रों का वर्णन है, उनमें से कतिपय इस प्रकार हैं--- 

अधिवास (आधुनिक शाल), वाप्त: तथा उत्तरीय (दुपट्टा ), शामुल्य (आधुनिक 
साड़ी), द्वापि (खुली कमीज), पेश (आधुनिक पेटीकोट) इत्यादि। इसी प्रकार वैदिक 
नारी विविध प्रकार से केश प्रसाधन करती थी । उसे विशाल केशों वाली कहा गया 
है। स्त्रियों के लिए 'उत्तम केशों चाली*यह विशेषण अनेक स्थलों पर आया है । इस 
प्रकार वैदिक समाज नारी-श्वुंगारू- और अलंकार के विषय में पर्याप्त सजग प्रतीत 
होता है। छ्ंगार करना मनुष्य मात्र की स्वाभाविक वृत्ति है। यह वृत्ति आत्मारति 
का ही एक रूप है। * 

डंस प्रकार हम देखते हैं कि वेद का नारी विषयक दृष्टिकोण अत्यन्त उदार है। 
उसकी दृष्टि में नारी ईश्वर की महान्‌ संरचना है। एक ग्रुरुतर दायित्व को लेकर 
बह अंवतरित हुई है। नारी घर में रहकर बाहर की समस्त कल्मषताओं से बची रह 
कर अपने पति अथवा पुत्र को ऐसे निर्देश देती है कि वे भी किसी पापपूर्ण कर्म में 
प्रवृत्त न हों। सन्‍्तान के पूर्ण योग्य;बनाने की क्षमता मां में है, पिता में नहीं । वैदिक 
साहित्य व्यक्तिगत उन्नति से समष्ट्रिगत उन्नति के सिद्धान्त को स्वीकार करता है। 
नारी घर को स्वर्ग बनाने में समंथे हैँ । बस्तुतः मानव जाति का उत्क्ष नारी-जाति 
की समुचित उन्नति में .निहित हैं। किसी. भ्रामक धारणा में उलझे बिना वैंदिक 
साहित्य के सन्देश का अनुकरण करने में ही उसकी उन्नति का मारे प्रशस्त होगा-- 
'नास्यः पन्‍्या: विद्यतेयनाय। 5. . 

उपयुक्त वर्णन से स्पष्ट है कि वैदिक समाज-व्यवस्था में जातिगत भेदभाव एवं 
लिग-भेद का कहीं स्थान नहीं है। आर्य-दस्यु-संघर्ष वस्तुतः सत्‌-असत्‌ का शाश्वत 
संघर्ष है। वैदिक नारी मानवीय आदर्शों की खान है। यह नारी वीर है, अतवद्य 
“हस्ना' है, 'मंजुल' 'हसना' है और पहुंची हुई तत्वद्रष्ट्री है।' 


१. (कर) 'जायेव पत्य उछ्नती सुबासाः --(ऋग्‌० १।१२४७) 
(ख) 'स्थोर्न हरति ब्रह्मा वास: सुमंगलस्‌ ।' --(अथवें ० १४॥१॥३०) 
२. मा ते कहाप्लको दृशन्‌ । --(ऋग्‌० ८।३३।१६) 


३. डा० प्रशान्तकुमार : 'वेदिक साहित्य में तारी' 


र्ण्ड वेदों में मानववाद 


वेद में मानवीय प्रवृत्तियों के आधार पर समस्त मानव जाति को चार वर्णों में 


बांटा गया है। यह वर्ण-विभाग पूर्णतः गुण-कर्म-स्वभाव के आधार पर हीहुआ है।... 
वेदिक संस्कृति शुद्र को भी आत्मिक विकास | का पूर्ण अवसर प्रदान करती है। . 


वैदिक आश्रम-व्यवस्था मनुष्य का सर्वागपूर्ण चुबाद विकास कर उसे अभ्युदय और 
निःश्रेयस्‌ की प्राप्ति कराती है। यह वर्णाश्रम-व्यवस्था ही वैदिक समाज-व्यवस्था 
का प्राण है। इसमें मानव-मात्र को समान रूप से शारीरिक, मानसिक एवं आत्मिक 
विकास का पूर्ण अवसर प्राप्त होता है। त्याग, तपस्या, ज्ञान-साधनां तथा लोकसेवा 
से यहां कोई भी मनुष्य ब्राह्मण-पद को प्राप्त करने का अधिकारी बन सकता है। 
इस वर्णाश्रम-व्यवस्था का सम्बन्ध किसी समाज-विशेष, राष्ट्रविशेष अथवा समय- 
विशेष से नहीं है। यह तो सार्वदेशिक तथा सार्वकालिक समाज-व्यवस्था है जिसका 
अवलम्बन करके कोई भी मानव-समुदाय उत्कर्ष की चरम सीमा पर पहुंच सकता 
है। सा 
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छठावां अधष्टयाय 
बेद को मानववादी श्ञासन-व्यवस्था 


राष्ट्र-पुरुष 


लैदिक दृष्टि में समस्त मानव-संमाज व सम्पूर्ण राष्ट्र पुरुषरूप है। राष्ट्र के सब 
मानवों का सम्मिलित रूप एक ही पुरुष है। प्रत्येक राष्ट्र में ज्ञानी, शूर, कृषक, 
व्यापारी और कर्मचारी ये लोग रहते हैं। ये सब “राष्ट्र-पुरुष-शंरीर' के विभिन्‍न 
अंग हैं। ये सब मिलकर ही राष्ट्र होते हैं" जिस प्रकार शरीर के किसी भी अवयव 
को कष्ट व पीड़ा हो तो सम्पूर्ण शरीर को क्लेश होता है, उसी तरह राष्ट्र में भी 
इतनी एकता की भावना रहनी चाहिए, यह वैदिक आदर्श है। राष्ट्र के अवयव रूप 
किसी भी वर्ग को कष्ट हुआ तो सब राष्ट्र का राष्ट्र दुःखी होना चाहिए और उसकी 
सहायतोर्थ खड़ा होना चाहिए । जैसे एक शरीर में अनेक अवयव पृथक्‌-पुथक्‌ होने 
पर भी समस्त शरीर की मिलकर एक संवेदना होती है, एकात्मा होती है; किसी 
अक्यव को दु:ख होने पर सब अवयवों को अथवा सम्पूर्ण शरीर को ज्वर होता है, 
वैसे ही राष्ट्र में एकात्मता होनी चाहिए । इस आधार पर वेद की राष्ट्रीय शासन- 
व्यवस्था टिकी हुई है। ऋग्वेद के 'पुरुष-सूक्‍त' में---जहां ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा 
शूद्र सभी को “विराट्-पुरुष' के ब्विभिन्‍्त अंग बताया गया है--यही एकात्मता की 
कल्पना प्रकट होती है । ँ 
“राष्ट्र का जीवन यदि सुखपूर्ण करने की इच्छा है तो उस राष्ट्र में उत्तम सह- 
कार्य होता रहे ऐसा करना चाहिए राष्ट्र में जो ज्ञानी हों वे अपना ज्ञान दूसरों को 
देकर ज्ञानी बनावें, जो शूरवीर हैं वे अपने राष्ट्र का उत्तम संरक्षण करके राष्ट्र में 
शान्ति तथा सुरक्षा रखें, कृषक परिश्रम से अपने राष्ट्र में उत्तम धान्य उत्पन्न करें, 
व्यापारी लोग उस धान्य को देश-देशान्तर में ले जाकर व्यापार करें और धन 
कमायें तथा उस धन से नाना प्रकार के कारखाने खड़े करके उपयोगी वस्तुओं को 
उत्पन्त करें और जनता का सुख बढ़ावें । जो कारीगर हैं वे अपनी कारीगरी से सुख 
देने वाले पदार्थ निर्माण करके लोगों का सुख बढ़ायें | उनमें दूसरों को लूटकर स्वयं 
धनी बनने का आसुरीभाव न रहे, परन्तु जनता की सेवा करने का सहकारिता का 
भाव हो। दूसरों की सहायता करके अपने लिए लाभ प्राप्त करने का भाव हो। जो 


२०६ वेदों में मानववाद 


व्यवहार करे वह लाभ भी लेवे, परन्तु उस लाभ लेने के लिए विश्वसेवा की मर्यादा 
हो । राष्ट्र की सुख-सम्पत्तियों की वृद्धि इस तरह के परस्पर सहकायें पर अब- 
लम्बित है। 


“जिन लोगों का राज्य-शासन करना है उनकी संख्या छोटी हो अथवा बड़ी हो, "५ 
उनमें ज्ञानी, शूर, कृषक और कर्मचारी रहेंगे ही!। यह भेद स्वाभाविक है, कृत्रिम ” 
नहीं है क्योंकि ये स्वाभाविक मानवीय ्रबृत्तियां हैं, ये कृत्रिम या बनावढी भेद . | 


नहीं हैं । मानव की जन्मतः ज्ञान-प्रवृत्ति या 'वीरवृत्ति रहती है। यह बदलती भी 
नहीं | इसीलिए इस प्रवृत्ति को स्वाभाविक. तैथो नैसगिक कहते हैं। 

ग्रामाधिकारी ग्राम की जनता के साथ एकात्मता का अनुभव करके अपना 
कार्य करे। राष्ट्र का शासक राष्ट्र में रहने वाले सब मानवों की एकता देखे और 
उसका शासन करे। शासन का क्षेत्र छोटा हो या बड़ा हो, सर्वत्र सब मानवों का 
मिलकर एक शरीर है ऐसा भाव मन में रखकर उनका शासत करना चाहिए। 
ऋषियों के राज्य-शासन में यह मुख्य बात है। राज्य-शासन का अर्थ बाह्य शत्रु से 
संरक्षण करने वाली संस्था मात्र न द्वुकेए सैंव फन्‍्तों, सव जातियों और सब वर्गों में 
उत्तम सहकार्य की स्थायी सुव्यवस्था करना भी'है। 

और एक सिद्धान्त वेद मन्त्रों ने रंष्ट्ू के शासन के विषय में कहा है, जो कि 
सबसे महत्त्व का है । वह सिद्धान्त यह है--'ह़ाजों और प्रजा, शासक और शासित, 
इनमें मुख्यतः किसका किसको आधार है 2: डूस विषय में वेद का कहना यह है-- 


पृष्ठीर्म राष्ट्रमुदरम सौं. ग्रीवाइच श्रोणी। 5 


ऊरूःअ रत्नी जानुनी विशौं मेंड्अंगानि संवंत: |) 

*“जंघाभ्यां पद्भ्यां .. धर्मोषस्मि। 

विशि राजा प्रतिष्ठित: || _ (यजु० २०८५-६९) 

राजा कहता है कि--'मेरी पीठ राष्ट्र है, मेरा पेट, कंधे, श्रोणी, जांघें, घुटने, 

हाथ आदि सब अवयव मेरे प्रजानन ही हैं:।.लंधा और पांव के रूप से मैं धर्म ही हूं 

अर्थात्‌ धर्म के आधार पर मैं रहा हूं *ईसें रीति से प्रजाजनों में राजा प्रतिष्ठित 
हुआ है अर्थात्‌ प्रजा के आधार से राजा-रहत्ःहै।/ 

'बिश्ञ: मे अंगानि सर्वतः' प्रजाजन हीं-मेरे शरीर के सब प्रकार के अंग हैं अर्थात्‌ 
मैं प्रजाजनों से पृथक्‌ नहीं हूं। प्रजाजन हीं'मैरा शरीर हैं. प्रजाजन ही मेरे शरीर 
के अंग और अवयव हैं । 

“विज्ञि राजा प्रतिष्ठित:', प्रजाजनों के आधार से राजा रहता है । प्रजाजन ही 
राजा का छत्ता-आश्रय हैं। प्रजा ही राजा का प्रतिष्ठान अर्थात्‌ आश्रय-स्थान है। 


१. सातवलेकर : “वेद में विविध प्रकार के राज्य -शासन', पृ० ८ 
२७ होल ७ 
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|. 


“अधिकारियों को आवश्यक है। 


बेद की मानववादी शासत-व्यवस्था २०७ 


राजा न हो तो प्रजा रहती है, पर प्रजा न हो तो राजा का अस्तित्व भी नहीं हो 
सकता है। प्रजा का आश्रय राजा को न मिला तो राजा राजगद्दी पर टिक नहीं 
सकता-- 
प्रति क्षत्रे -प्रति तिष्ठामि राष्ट्रे''* 
प्रति तिष्ठामि,यज्ञे । (यजु० २०११०) 
प्रत्येक शौर्य के कार्य में रहता हूँ। प्रत्येक राष्ट्र-रक्षण के कार्य में रहता हूं । 
राष्ट्र-हित करने के प्रत्येक कार्य में मैं रहंता हूं । प्रत्येक यज्ञ में मैं भाग लेता हूं । 
राष्ट्र का राजा राष्ट्र-रक्षण के कारें में, राष्ट्र का हित करने के काये में, यज्ञ- 
कार्य में अपना जो कत्तंव्य है वह करता रहे | कभी इसमें प्रमाद न करे, आलस्य से 
पीछे भी न रहे । जो जो कार्य राष्ट्र के अभ्युदय के लिए करता आवश्यक है, वह सब 
कार्य राजा करता रहे | तथा-- -- 
लोमानि प्रयतिमंम त्वडःम आनतिरागति:। 
माँ सं म उपनतिर्वस्वस्थि मज्जा म आनतिः॥ 
4 ४ “* ०२७ (यजु० २०१ ) 
राष्ट्रोद्धार के सब प्रयत्त करनाश्ये मेरे बॉल हैं। मेरी नम्नता मेरी त्वचा, मांस, 
अस्थि;और भुजा है। जैसे वाल शरीर से सहज ही बाहर आकर वदते हैं, वैसे राष्ट्रो- 
द्वार कै लिए प्रयत्त सहज ही होते' रहुने. चाहिएं। इसी तरह राजा तथा राज्य- 
शासन क़े अधिकारीजनों में नम्र ता रहतीं.चाहिए | लापरवाही, क्रोध, उद्धतभाव 
नहीं रहना चाहिए । प्रजा के विषय में विनम्र-भाव धारण करना राजा एवं प्रजा- 


“विज्ञो में अंगानि सर्वतः' प्रज्ञाजन ही राजा के शरीर के अवयव हैं । यह वैदिक 
सिद्धान्त स्वीकार करने से राजा और प्रज़ा की एकता मन में सुस्थिर हो जाती है 
और इससे सा म्राज्यवाद से अन्यत्र ज़ो अरर्थु होते हैं वे अनर्थ इस पद्धति का साम्रा- 
ज्य जहां होगा वहां नहीं "जे । यहूँ तो निः्नन्देह हूम कह सकते हैं। प्रजाजनों को 
दुःख हुआ तो वह दुःख राजा को' हुँओ+-+ ऐसा राजा और राज्य-शासक जहां 
समझेंगे, वहां राजा तथा “से प्रेजें! को कष्ट देने का कार्य कदापि नहीं 
होगा । इस विचार के .वायुमण्डल में पुल हुआ राजा तथा राजपुरुष, भले ही वे 
साम्राज्य के हों अथवा छूसरे किसी राज्य*कै हों, प्रजा को कष्ट देने वाले नहीं होंगे। 
प्रजा को कष्ट देने का पाप अपने द्वारा हो, इस विषय में वे सचेत रहेंगे, इसलिए 
वैदिक समय के राज़ा के प्रजा का शोषक होने की संभावना नहीं थी। 

ऊपर बजुर्वेद के 'पृष्ठीर्म राष्ट्रम्‌' इत्यादि मन्त्र में--जहां कि राष्ट्र भूमि को 
विराट्‌ पुरुष अपनी पीठ तथा सभी प्रजा को अपने उदर, ग्रीवा, कटि, जंघा, गट्ठ 
आदि अवधव प्रतिपादित करता है--राज्य के आवयविक स्वरूप (078क्षां८ 
7५७/४/७ ० 5496) के लक्षण प्रकट होते हैं।!' किन्तु वैदिक आवयविक सिद्धान्त 


जद वेदों में मानववाद 


तत्सम्बन्धी पाश्चात्य सिद्धान्त से भी नितान्‍त भिन्‍न है। कतिपय पाश्चात्य राज- 
नीतिक चिन्तकों--कार्ल जकरिया (2॥ 2320879), काले वाल्ग्रफ (€थ॥ 
५०४एथीं), कांस्टेंटिन्‌ फ्रैंज (00750थ0॥7॥ श्र), जे० के० बलंशली (॥.६. 
8888705०0), ह॒बंर्ट स्पेंसर (प्रथ/७०६ $9०09८०) आदि--द्वारा राज्य के आव- 


यविक स्वरूप की जो रूपरेखा खींची गयी है और जिसमें उसके क्रमिक विकास का 


वर्णन किया गया है, उसमें और तत्सम्बन्धी वैदिक सिद्धान्त के स्वरूप एवं उसके 
विकास में समता नहीं की जा सकती । इन दोनों में मूलतः अन्तर है। वैदिक आव- 
यविक सिद्धान्त में एक का अनेक रूप में प्रंकट होना (एको5हूं बहु स्थाम्‌) और पुनः 
अनेक का एक में लय हो जाना, इस सिद्धोत्त को अपनाया गया है। परन्तु पाश्चा- 
त्य राजनीति के इन चिन्तकों ने राज्य को जीवधारी रचना (॥/णाट 0782- 
॥8॥॥ ) माना है। राज्य के विभिन्‍न विभाग ([00.0700०॥/७) इस जीवधारी रचना 
की कोषिकाएं (02॥5) हैं । ये विभाग राज्य के विकास के साथ-साथ विकसित 
होते रहते हैं। वेदों में राज्य की उत्पत्ति विराट्‌ पुरुष के कतिपय अंगों अथवा अव- 
यवों से बतलायी गयी है । उसके अआबृशिष्ट अंगों से राज्य के अतिरिक्त जग्रत्‌ 
के अन्य प्राणियों एवं पदार्थों की भी उत्पजि.मानी गयी है। इसलिए विराट पुरुष 
का विकास राज्य मात्र तक सीमित नहीं है। राज्य उसका आंशिक विकास मात्र है। 
विराट पुरुष सम्पूर्ण जगत्‌ का समष्दि रूप है और महाप्रलय के समाप्त होने पर 
उसी विराट पुरुष से विविध प्रकार कौ,सृष्टिं का पुनः सर्जन होता है। इस प्रकार 
यह सृष्टि-रचना का एक सिद्धान्त है जिसमें भारतीय आय॑ जनता अनन्त काल से 
विश्वास करती चली आ रही है । सृष्टि;कै।इंसी सर्जन के अन्तर्गत राज्य को भी* 
सर्जन इसी विराट पुरुष के कतिपय अंगौं अथवा अवयवबों से हुआ है, वैदिक साहित्य 
में ऐसा वणित है । 

इस प्रकार वैदिक आवयविक सिद्धांस्त:एक विशेष कल्पना है जिसकी समता, 
इस रूप में, पाश्चात्य राजशास्त्र के अन्तगंत वर्णित तत्सम्बन्धी सिद्धान्त से नहीं की 
जा सकती । वैदिक आवयविक सिद्धान्त अपनी निजी विशेषता के कारण राजनीति 
के इतिहास में अद्वितीय स्थान ग्रहणः किये हुए है और इसी प्रकार अपना निजी 
अस्तित्व रखे हुए है ।” 


बेद में वणित विभिन्‍त प्रकार की शासन-पद्धतियां 


ऐतरेय ब्राह्मण में अनेक प्रकार के राज्य-शासन के तन्‍्त्रों का वर्णन है-- 
“स्वस्ति। साम्राज्यं, भोज्यं, स्वराज्यं, वेराज्यं, पारमेष्ठयं, 
राज्यं, महा राज्यं, आधिपत्यमयम्‌ । सामन्‍तपर्यायी स्यात सावें- 


१, डा० श्यामलाल पाण्डेय : 'वेदकालीन राज्य-व्यवस्था', पृ० ५१ 


; 
क्‍ | 
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५. पारमेष्ठ्य 
(परमेष्ठी प्रजापति: ॥ अथवे० ४॥११॥७; ८।५।१०;, ६३११) परमेष्ठी का 


_अर्थ-परमेष्ठ स्थान में रहने वाला, 5 प्रजा-पालन के श्रेष्ठ कार्य में नियुक्त शासक ॥ 


/ प्रजाजनों से नियुक्त होकर यह शासक बतता है और योग्य रीति से कार्य न कर 
सकने पर शासन के स्थान से निकाला भी जाता है। 


६. राज्य 

(१) जहां राज्य राजा की अंद्नी निजी सम्पत्ति है ऐसा माना जाता है ॥ 
राष्ट्र का यह स्वामी समझा जाता है। यह स्वयं शासक होता है। इसकी आज्ञा 
प्रजाजनों को माननी पड़ती है । दूसरा भी इसका एक अर्थ है । (राजा प्रकृतिरंजनात्‌ 
तस्य इदं) (२) जिसके शासन से प्रजाःसं्तुष्ट रहती है---राम-राज्य' जैसा जिसका 
राज्य है। यह आदर्श राज्य-शासत है | प्रजा, के हित करने के लिए यहां का राजा 
अपता सर्वस्व अर्पण करने के लिए तैयार: रहता है । 


७: महाराज्य 2, 

बड़ा राज्य । छोटे-छोटे अनेक अंदेश शरर्णता से विलीन होकर जो एक राज्य 
बतता है वह महाराज्य कहलाता है। महांयेज्य बनने पर उसमें किसी भी विलीन 

&हुए छोटे राज्य की स्वतन्त्र सत्ता नहीं: रहँक्वी 4 जिस तरह भारत में छः सौ रियासतें 

विलीन हो गयी हैं, जो पहिले पृथक-पृथ्च॒क्‌ थरीं। इनके विलीन होने से अब भारत 
'महाराज्य' बन गया है। महाराज्य में विलीन हुए इन राज्यों की स्वतन्त्र सत्ता नहीं 
रही है । 
८. आधिपत्यमय ५ 

अधिपति का अर्थ अधिकारी है। अधिकारी के तन्त्र से जहां का राज्य-शासन 
चलता है। इस राज्य-शासन में अधिकारियों कीं सम्मति जानी जाती है। प्रजा की 
सम्मति का कोई मूल्य यहां नहीं रहता । 

पूर्वोक्त ऐतरेय ब्राह्मण के वचन में इतने राज्य-शासनों का वर्णन है। इसके 
अतिरिक्त और भी कई प्रकार के राज्य-शासनों का वर्णन वेदों में है, उतका स्वरूप 
ऐसा है--- 

सामस्तपर्यायी--सामन्त का अर्थ है माण्डलिक राजा। इन माण्डलिक राजाओं 
के अधीन जहां का राज्य-शासन रहता है। सम्राट्‌ और माण्डलिक राजा मिलकर 
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जैसा चाहिए वैसा राज्य करते हैं। इस राज्य-शासन में भी सम्मति का कोई मूल्य 
नहीं रहता है। 

जान-राज्य--लोगों का राज्य, प्रजाजनों का राज्य । जो राज्य-शासन प्रजा- 
जनों की सम्मति से प्रजाजनों की भलाई के लिए प्रजाजनों के चुने हुए प्रतिनिधियों 
द्वारा चलाया जाता है। यहां का सब शासनाधिकार प्रजाजनों के अधीन रहता है। 

विप्र-राज्य--(१) विशेष ज्ञानी लोग ही जहां का राज्य-शासन चलाते हैं 
(२) ब्राह्मणों अथवा धर्मगुरुओं के अधीन जहां का राज्य-शासन होता है, (३) इसी 
का अर्थ कुछ काल के पश्चात्‌ 'यज्ञ' ऐसा हुआ था । 

समर्य-राज्य--(१) अर्य का अर्थ 'धनपति वैश्य' है। धनपति, पूंजीपति, श्रेष्ठ 
वैश्यों के हाथों में जहां का राज्य-शासन “होता है। (२) अथवा श्रेष्ठ समझे जाने 
दाले भूमि के स्वामी, सम्मान्य कुलों में जन्मे तथा इसी तरह जो जन्म से श्रेष्ठ 
समझे जाते हैं उनके अधीन जोःराज्य-शासन होता है उस राज्य को इस नाम से 
पुका रते हैं। 

अधिराज्य---दूसरे निर्बल छोटे-छोटे राज्य जहां रहते हैं और नाममात्र शासन 
करते हैं, परन्तु उत पर एक बलांढ्य शासक का अधिकार चलता है। यह निक्ृष्ट 
शासन है क्योंकि इस राज्य के अन्तर्गत छोटे राज्यों के शासन में प्रजाजनों के बलेशों 
की कोई मर्यादा नहीं होती । यहां छोटे शासकों को पूछने वाला कोई नहीं रहता | « 

ऊपर अनेक प्रकार के राज्य-शासन बतलाये गये हैं। इन सब प्रकार के राज्य- 
शासनों से ऋषिगण सुपरिचित थे । इत राज्य-शासनों में कौन से राज्य-शासन प्रजा 
का हित करने वाले हैं और किन से दुःख उत्पन्न होने की सम्भावना है, इस विषय 
का ज्ञान उन ऋषियों को था | उन ऋषियों ने इत सब प्रकार के राज्य-शासनों की 
परीक्षा जनहित की कसौटी से की थी। उन्होंने 'जानराज्य' अथवा स्वराज्य' नामक 
राज्य-शासन की व्यवस्था को जनता का हित अधिक कर सकने के कारण निर्धारित 
किया था। इसलिए उन्होंने ऐसा कहा था-- 

:वयं च सूरयः | व्यचिष्ठे बहुपाय्ये 
यतेमहि स्वराज्ये |(ऋग्‌० ५।६६।६) 

हम सब विद्वान्‌ मिलकर विस्तृत और बहुतों की सम्मति से जहां का राज्य- 
शासन चलाया जाता है, उस स्वराज्य में जनता की भलाई के लिए अपने प्रयत्नों 
की पराकाष्ठा करेंगे।' 

वेद में प्रजा द्वारा प्रजापति के चुनाव का निर्देश वहुत स्थानों पर प्राप्त होता 
है । अथवव्रेद में एक स्थान पर कहा है “हे राजन्‌ ! सब प्रजाएं राज्य करने के लिए 
तुम्हारा चुनाव करें| सारी प्रजाएं मिलकर, हे राजन्‌ ! तुम्हारा चुनाव करें। सब 
प्रजाएं राज्य करने के लिए तुम्हें पसन्द करें | हे अग्ति जैसे तेजस्व्री राजन ! राष्ट्र 
के ये सब ब्राह्मण लोग तुम्हारा चुनाव कर रहे हैं।' वेद में इस प्रकार के और भी 


च्दः 


| 
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भौम: सार्वायुष आन्तादापरार्धात्‌, प्रृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया 

एकराट्‌ ॥ 

अर्थात्‌ (स्वस्ति) सब जनता का कल्याण हो। साम्राज्य, भोज्य, स्वराज्य, 
बैराज्य, पारमेष्ठय, राज्य, महाराज्य, आधिपत्यमय, सामन्तपर्यायी पृथक्‌-पृथक्‌ 
राज्यशासन के विविध प्रकार हैं। सावंभौम सम्राट्‌ पूर्ण आयु तक जीवित रहे। 
समुद्रपर्यन्‍्त पुथिवी का एक राजा हो। 

इस प्रकार ऐतरेय ब्राह्मण में आठ प्रकार के संविधानों का वर्णन आता है। 
उसमें यह भी बताया गया है कि वे संविधान किन देशों में थे तथा उनके शासकों की 
पदवियां क्या थीं | वहां वर्णन आता है कि पूर्व दिशा में प्राच्य जनों के शासक 
साम्राज्य के लिए अभिषिकत होते हैं तथा सम्राट्‌ कहलाते हैं। दक्षिण दिशा में 
सत्वतों के शासक 'भोज्य' के लिए अभिषिक्‍त होते हैं और 'भोज्य' ही कहलाते हैं। 
पश्चिम दिशा में नीच्यों और अपाच्यों के शासक -'स्वराज्य' के लिए अभिषिवत होते 
हैं और उन्हें 'विराट' कहा जाता हैं। उत्तर दिशा में हिमालय के निकट जो उत्तर- 

पूर्व और उत्तर-भद्र आदि देश हैं उनके शासक “वैराज्य' के लिए अभिषिक्‍त होते हैं 

एवं 'विराद' कहलाते हैं। मध्य देश में कुरु, पांचाल, सवश, उशीनर आदि के राजा 
राज्य' के लिए अभिषकत होते हैं तथा 'राजा' कहलाते हैं । ऊर्ध्व दिशा में जो मझुत 
अंगीरस देवता हैं वे पारमेष्ठय, महाराज्य, आधिपत्य, पावश्य आदि के लिए प्रयुक्त 
होते हैं। इसी संदर्भ में आगे चलकर समुद्रपयन्त पृथ्वी पर शासन करने वाले सावे- 
भौम एकराट्‌ शासक का भी वर्णन आता हैं। 

इन आठ प्रकार के शासन-संविधानों की शासन-सम्बन्धी कुछ विशेषताएं इस 
प्रकार हैं-- 


१. साम्राज्य 


अनेक छोटे-मोटे राज्य एक सम्राट के शासन में आते हैं और वह उन सबका 
एक शासक है ऐसा जहां सब मानते हैं वह साम्राज्य कहलाता है। प्राचीन समय 
में अपना साम्राज्य स्थापित करने के लिए एक सामथ्यंवान्‌ राजा अपनी सेना के 
साथ एक घोड़ा छोड़ता था । घोड़े के मस्तक पर एक आदेश-पत्र रहता था। उसमे 
यह लिखा रहता था कि 'हमारा साम्राज्य-शासन मानो और हमारे माण्डलिक 
बतकर हमें कर दे दो अथवा युद्ध करने के लिए तैयार होकर आ जाओ। जा छोटे- 
छोटे राजा उसका साम्राज्य मानते थे, वे उसके माण्डलिक बन जाते थे, और जो 
उसको नहीं मानते थे, वे युद्ध के लिए तैयार हो जाते थे। पराभूत होने पर वे माण्ड- 
'लिक वन जाते अथवा विजय प्राप्त होने पर वह सम्राट बनता था। इस तरह यह 
अश्वमेध करने वाला यशस्वी होने पर सम्राट बनता था और अन्य राजा उसके 
आण्डलिक बन जाते थे। इसलिए कहा है--राष्ट्र वा अइ्वमेध:। 
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अश्वमेध करके सब राजाओं का पराभव करने से साम्राज्य होता है । ये अश्व- 
मेध ऋषि लोग राजाओं से करवाते थे और इस तरह युद्ध होते थे। इत युद्धों में किस्‌/7 “**-< 
तरह नरसंहार और धननाश होता है, यह ऋषियों की आंखों के सामने होने वाली 
बात थी। इसीलिए सम्पूर्ण पृथ्वी पर एक राज्य-शासत स्थापन करने की इच्छा वे 
करते थे। 


२. भोज्य 


प्रजाजनों के भोजनादि आवश्यक ; उपभोगों की सुव्यवस्था जहां राज्य-प्रवन्ध 
द्वारा की जाती है, उस राज्य-शासन का यह-नाम है । प्रजाजनों को काम मिले और 
काम करने पर योग्य दाम मिले तथा. उसंसे उनका योगक्षेम अच्छी तरह चले-- 
ऐसा हो रहा है या नहीं, यह देखना रांश्रय-शासन का कर्त्तव्य है। मनुष्य को रहने के 
लिए घर, पहनने के लिए वस्त्र, भोजन के लिए अन्त, पीने के लिए शुद्ध जल, खली 
हवा, बीमार होने पर योग्य औषूर्ध, अन्दर और बाहर की सुरक्षा, वुद्धावस्था में काम 
करने की शक्ति न होने पर भी योग्य प्रबन्ध से उसका रहत-सहनत सुख से होने का 
सरकारी उत्तम प्रबन्ध होता चाहिए। यह जिस राज्यशासन-पद्धति से होता है उस 
पद्धति का नाम 'भोज्य' है। 


३. स्वराज्य 


बहुपाय्ये स्व॒राज्ये (ऋग्‌० ५।६६।६) जनपद के अनेक नेताओं अथवा प्रति- 
निधियों को अनुमति से जो राज्य-शांसन, चलाया जाता है, उसे 'स्वराज्य' कहते 
हैं। यह राज्य-शासन स्वयं प्रजा कस्ती है, अपने प्रतिनिधि वह प्रजा चुनती है। 
उनकी सभा होती है। वह समिति राज्य-शासन के नियम निश्चित करती है और 
उस तरह जो राज्य-शासन होता है वह स्वराज्य शासंन कहलाता है। यह राज्य- 
शासन बहुपाय्य' ही होता चाहिए । बहु सम्मति से यहां का शासन होना चाहिएं। 


४. बैराज्य 

(वि-राज्यं, वि-राजू, विगत-राजकं) (१) जहां एक शासक नहीं होता, कोई 
शासक अथवा शासक-सभा जहां नहीं होती। सब लोग इकट्ठे बैठकर सब की संगति 
से जो निर्णय करेंगे उसे उस जाति के लोग मानते हैं। वहां कोई शासन-कर्ता नहीं 
होता, सब अपनी जाति का निर्णय मानते हैं। राजा की कल्पना उत्पन्न होने के पूर्व- 
काल में सब लोग ऐसा ही करते थे। जहां राजा उत्पन्त नहीं हुआ, ग्राम नहीं, 
शासन-पद्धति नहीं, ऐसी अवस्था का यह वर्णन है (२) विशेष प्रकार का राजा 
ऐसा भी इसका दूसरा अर्थ है। 
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कर्मचारी होते थे। राज्याभिषेक के अवसर पर इनको जो महत्वपूर्ण स्थान प्रदान 
किया गया था, उससे स्पष्ट होता है कि राज्य-व्यवस्था में उनका स्थान अत्यन्त ही 
/ -  जैमहत्वपूर्ण था। नये राजा के मानस पर राज्याभिषेक के अवसर पर यही तथ्य अंकित 
._“ किया जाता था। कदाचित्‌ उनकी नियुक्ति तत्कालीन समिति के सदस्यों में से की 
जाती होगी । क 
समिति के परामर्शों की अवहेलना करने पर राजा को अविलम्ब पदच्युत किया 
जा सकता है। ऐतरेय ब्राह्म ण' में प्रजापति-वध की एक कथा आती है जिसमें कहा 
भया है कि प्रजापति की एक पुत्री थीं। प्रजापति उस पुत्री से बलात्कार करने की 
इच्छा करने लगा। सब देवों ने तय किया कि प्रजापति का यह कारये पापकर्म है। 
अतः प्रजापति का वध करना चाहिए | प्रश्न उठा कि कौन इस कार्य को करेगा ? 
कोई भी अकेला देव प्रजापति का वध करने में.समर्थ नहीं था । अन्ततः देवों ने अपने 
में जो शक्तिमान्‌ थे उनको इकट्ठा किया.और उनका एक संघ बनाया । उस संघ को 
देवों ने कहा : यह प्रजापति अकतंव्य कर्म करने लगा है। अतः हे संघ ! तू इसका 
वध कर । देवों की आज्ञा होते ही उस संघ ने प्रजाति का वध किया । 
यह वृत्तान्त थोड़े अन्तर के साथ शतपथ ब्राह्मण में भी आया है। किन्तु ऐतरेय 
ब्राह्मण में यह कल्पता की गयी है कि प्रजापति की पुत्री यु अथवा उषा है तथा सूर्य 
प्रजापति है, जो कि अपनी पुत्री उषा के पीछे सम्भोग की इच्छा से भागता है। 
किन्तु वस्तुतः प्रजापति-वध की इस कथा के प्रतीक के सम्बन्ध में ब्राह्मण को ध्रम 
* हुआ है। एक वेदमन्त्र में स्पष्ट रूप से बताया गया है कि प्रजापति की पुत्रियां 
'सभा' और 'समिति' हैं ।' ये दोनों सभाएं राजा की आज्ञा से बनती हैं इसलिए ये 
राजा की पुत्रियां हैं। किन्तु उन पर बलात्कार करता राजा के लिए उचित नहीं । 
इन दोनों सभाओं को अपने मत-प्रदर्शन करने” की पूर्ण स्वतन्त्रता होती त्राहिए। 
यदि कोई राजा अपती शक्ति का उपयोग करके सभा और समिति को अपनी इच्छा 
के अनुसार कार्य कराये तो ऐसे राजा की निंन्‍्दा ही सब प्रजाजन करेंगे। किसी राजा 


१. भ्रजापतिवें स्वां दुहितरमम्यध्यायव्‌ दिवमित्यन्य आहुरुषसमित्यन्ये तामश्यो 
भूत्वा रोहितं भूतामम्येत्‌ त॑ं देवा अपइ्यस्नक्ृतं बे प्रजापतिः करोतीति ते 
तमेच्छन य एनमारिष्यत्येतममन्योन्यस्मि्नाविन्द॑स्तेषां या एवं घोरतमा- 
स्व्वन्ब॒आसंसता एकधा समभरंस्ताः संभूता एप देवो5भवत्‌ तदस्येतद्‌ 
भूतवन्नाम, इति 
त॑ देवा अन्लुवस्तयं वे प्रजापतिरक्ृतमकरिम विध्येति स तथेत्यत्रचीत्‌ । 

--(ऐतरेय ज्रा० ३।३३) 

२. शत» ब्रा० १॥७४ 


३. सभा च मा समितिइचावतां प्रजापते्दृहितरों संविदाने । 
येना संगच्छा उप मा स हिक्षाच्लारु वदानि पितरः संगतेषु ॥ 
--(अथरबे० ७॥१२॥१) 


२१६ वेदों में मानववाद 


ने अपने अधिकार का दबाव ग्रामसभा पर या समिति पर डाला और इस प्रकार इन 
सभाओं पर बलात्कार किया। उस समय जन-नेताओं को प्रजापति का वह कार्य 


पसन्द नहीं आया । अतः उन नेताओं ने अपने में से जो वीर लोग थे उनको संगठित 


किया और प्रजापति का वध करवाया । 

इस प्रजापति का वध करके उन लोक-नेताओं ने क्या किया ? इसकी सूचना 
हमें ऋग्वेद में प्राप्त होती है। वहां बताया गया है कि 'प्रजापति ने जब अपनी सभा 
और समिति इन दो पुत्रियों पर बलात्कार किया अर्थात्‌ अपने अधिकार का दबाव 
इन लोक-सभाओं पर डाला तब राष्ट्र की जनता के साथ जो उसका संघर्ष हुआ उस 
संघर्ष में उसका वीय॑ गिर गया अर्थात्‌ उसका सव बल नष्ट हो गया । इसके पश्चात्‌ 
स्वाध्यायशील ज्ञानी लोगों ने नया विचार प्रकट किया और नई घोषणा की और 
नियम पालन करने वाले नये राजा का निर्णय किया अर्थात्‌ राज पद पर नये व्यक्ति 
का चुनाव करके राजगद्दी पर अभिषिक्त किया ।' 

यहां स्पष्ट कहा है--ब्तपां वास्खोर्ष्पात निरतक्षन्‌' अर्थात्‌ व्रतों का पालन 
करने वाले व्यक्ति को अध्यक्ष बनाया । इस नये अध्यक्ष का विशेष गुण यह है कि 
वह नियमों का पालन करने वाला है। जो मारा गया वह्‌ ब्रत का भंग करने वाला 
था। ब्रत-भंग करने वाले का वध किया गया और उसके स्थान पर ब्रतपालक को 
सर्वंसम्मति से राजगद्दी पर बिठाया गया । अतः वेद में स्पष्ट कहा है 'बिशि राजा 
प्रतिष्ठित: ।! (यजु० २०।६)। अर्थात्‌ प्रजा में ही राजा प्रतिष्ठित है। तथा-- 
ति विशि क्षेमस्‌ अ्रदीधरन्‌” (अथर्व ० ३।३।५) अर्थात्‌ राष्ट्र और राजा का क्षेम इसी 
विविधरूपा प्रजा में निहित है। प्रजा को भययुक्त करना, क्ृषि-विकास एवं उसकी 
समृद्धि, भौतिक सुख-साधनों की अभिवृद्धि, साव॑जनिक कल्याण के कार्ये, ज्ञान-प्रसार 
का कार्य आदि कतंव्यों का उत्तरदायित्व राजा पर रहता था।* 

अनेक वैदिक विद्वानों का विचार है कि वेदकालीन आये विभिन्‍न जातियों 
या कबीलों में बंठे हुए थे।' उनके विचार में संहिताओं में यत्र-तत्र अनेक जाति- 
वाचक नाम निदिष्ट हैं किन्तु वस्तुतः वेद में जातिगत भावना के लिए कोई स्थान 


१. पिता यत्स्वां दुहितरमधिष्कन्‌, 

क्मया रेत: संजग्मानो नि षिज्चत्‌ । 

स्वाध्योष्जनयन्‌ ब्रह्म देवा, 

वास्तोष्पति ब्रतपां निरतक्षन्‌ ॥ -+(ऋग्‌० १०६१॥७) 
२. डा० श्यामलाल पाण्डेय : 'वेदकालीन राज्य व्यवस्था', पृ० ८८-६५ 

“४७९ए४८ 38० (छोव्रामाएनन शातप4॥ छीन), ए. 245-250; 

4. (. ॥245 : (रिए्ट"शता८ (एा०१, 9. 45, 352-367; 

3.8. ७९१०९॥ : 4 प्रांडातए ण॑ 5श्ाबात [[शब्रए९, 9. 53-55 


्े 


का 
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अनेक स्थल हैं जहां राजा के चुनाव का स्पष्ट निर्देश है। ऋग्वेद में एक स्थल पर 
तो यहां तक कह दिया कि तीन प्रकार की सभा को ही राजा मानना चाहिए, एक 
मनुष्य को कभी नहीं-- 
त्रीणि राजाना विदथे पुरूणि परि विश्वानि भूषथः सदांसि। 
अपइ्यमत्र मनसा जगन्वान्‌ ब्रते गन्धर्वा अपि वायुकेशान्‌ ।। 
(ऋग्‌० ३४३८६) 
“सीन प्रकार की सभा ही को राजा मातना चाहिए, एक मनुष्य को कभी नहीं । 
वे तीनों ये हैं--प्रथम राज्य-प्रबन्ध के लिए एक आये राजसभा' जिससे विशेष करके 
सब राजकार्य ही सिद्ध किये जावें, दूसरी आर्य विद्यासभा' जिस से सब प्रकार की 
विद्याओं का प्रचार होता जाये, तीसरी आये धर्मेसभा' जिससे धर्म का प्रचार और 
अधर्म की हानि होती रहे । इन तीन सभाओं से अर्थात्‌ युद्ध में (पुरूणि परिविश्वाति 
भूषथः) सब शत्रुओं को जीतकर नाता प्रकार के सुखों से विश्व को परिपूर्ण करता 
चाहिए । 
वेद में राज्याभिषेक के प्रसंग में कहां गया है: ' हे राष्ट्र के अध्यक्ष | मैं आपको 
इस राजगद्दी पर लाया हूं। अब अन्दर जाओ, स्थिर रहो, चंचल मत होओ, सब 
-दिशाओं में रहने वाले प्रजाजन इस राजपद प्र तुम्हें रखने की इच्छा करें, यह 
राष्ट्र तुलसे अधःपतित न हो। यह राष्ट्र तुझसे दूर या पृथक न बने ।' /९ “तुझे राज्य 
से पदच्युत होने का अवसर प्राप्त न हो। राजगद्दी पर स्थिर रहकर अर्थात्‌ स्थान- 
अ्रष्ट न होते हुए तू शत्रुओं का पूर्ण नाश कर; शत्रु के समान आचरण करने वाले 
सब व्यक्तियों को नीचे गिरा दे। सब दिशाओं में रहने वाले प्रजाजन एक मत से 
आगे होकर तुझे ही राज्य पर रखने की अनुमति दें । यह राष्ट्र-समिति तुझे ही राज- 
गद्दी रखने के लिए अनुमति दे । इस तरह का उत्तम प्रजाहितकारी राज्य-शासन लू 
कर । इसमें प्रमाद न होने दे | यदि यह्‌ राष्ट्र-समिति तेरे लिए अनुकूल रहेगी और 
तुझे ही राष्ट्र पर रखने की इच्छा करेगी तो तेरी स्थिति इस राजपद पर रहेगी, 
नहीं तो तेरे स्थान-अ्रष्ट होने में कोई देरी नहीं लगेगी ।* ये मन्त्र राज्याभिषेक 
समारम्भ में बोले जाते थे । इनसे निम्नलिखित बातें स्पष्ट होती हैं-- 


१. स्वामी दयातन्द : ऋग्वेदादिभाष्यूमिका,, पृ० २३८ 
२. आ त्वाहार्षमन्तरेधि श्र बस्तिष्ठाविचाचलि:। 

विद्वस्त्वा सर्वा वाउषघन्तु मा त्वद्वाष्ट्रमधि अ्रशत्‌ ॥ -(ऋग्‌० १०॥१७३।१) 
. श्र वोष्च्युत: प्र मृणीहि शन्रून्‌ 

शत्रूयतो5घरान्‌ पादयस्त । 

सर्वा दिद्वः संमनसः सक्नीक्ी: । 

प्र्‌वाय ते सभ्रिति: कल्पतामिह । --(अथवे ० ६।८५।३) 


। 


२१४ बैदों में गानववाद हि 


१. सब प्रजाजन तुझे ही चाहें--मन्त्र के इस वक्तव्य का आशय यह है कि 
प्रजाजन के प्रतिकूल होते पर कोई राजा राजगह्दी पर नहीं रह सकता । प्रजा अयोग्य बह 
राजा को स्थान-श्रष्ट करने का अधिकार रखती है। प्रजा की अनुकूल सम्मति से “ 
ही राजा का वरण होता है, अतः स्पष्ट है कि वेद में राजपद जन्म के अधिकार से 
नहीं है । राजा को जन्मजात शासनाधिकार नहीं है, वह तो प्रजा की अनुमति से 
प्राप्त हुआ अधिकार है । ४०००८ 

२. यहां राजा को चंचल न होने की चेतावनी दी गयी है। अपनी चंचलता या ५८६ 
अस्थिरता अथवा गलत राज्य-पद्धत्ति से राष्ट्र का अध:पतन नहीं होना चाहिए। 
राज्य से राजा पदच्युत भी हों सकता है, यह भ॑य भी इसी मंगल प्रसंग में राजा के 
सामने रखा जाता है। >> ५ 

शतपथ ब्राह्मण में यह बात प्रकारान्त से कही गयी है--“वे सब प्रजाजन इस 
राजा से प्रसन्‍न हैं अत: इसे अपनी अब्लुमृति देते हैं। उनकी अनुमति से यह बनाया 
जाता है। जिसे वे अनुमति देते हैं एवं राज्य करने के योग्य मानते हैं वह राजा होता 
है। पर वह राजा नहीं होता जिसे प्रजा की अनुमति नहीं मिलती ।”' अतः स्पष्ट 
है कि प्रजा की अनुकूल सम्मति से शाजा रौजगद्‌दी पर अभिषिकत होता है। प्रजा 
की अनुमति पर राजा का अस्तित्व: अवलम्बित रहता है। अत: राजा को एक 
ऐसी समित्ति की स्थापना करनी चाहिए जिसमें प्रजा के प्रतिनिध्चि आयें और 
राज्य-शासन के विषय में अपनी सम्मृति दें | 'ते श्रुवाय समितिः हि कल्पताम्‌'--- 
समिति तुम्हारी स्थिरता के लिए हो। इस वेद-वाक्य की व्यंजना यही है कि समिति. # 
की अनुमति से ही राजा को राज्य-शॉसन करना चाहिए, तभी समिति राजा के 
अनुकूल रहेगी। इस समिति की अनुकूलता से ही राजा चिरकाल तक राजपद पर 
प्रतिष्ठित रह सकता है। है 2 

शतपथ ब्राह्मण" ने ग्यारह रत्नियों का उल्लेख किया है जिनका शासनतन्त्र में 
महत्त्वपूर्ण स्थान था। वे रत्नी इस प्रकार हैं--सेनानी, पुरोहित, क्षत्र (राजसत्ता का 
प्रतिनिधि), महिषी, सूत, ग्रामणी, क्षत्‌ (अन्त:पुराध्यक्ष), संगृहीत (कोषाध्यक्ष), 
भागदुह (कर आदि से सम्बन्धित विभाग का अध्यक्ष), अक्षांवाप (आय-व्यय लेखा- 
ध्यक्ष) और गीविकर्त (वनाध्यक्ष) । ये रत्ती, जिनका वर्णन यजुर्वेद तथा पंचविश 
आदि ब्राह्मण में भी आता है, वैदिककालीन शासन-व्यवस्था में महत्त्वपूर्ण उत्तर- 
दायित्व का निर्वाह करते होंगे। वे मन्त्रिमण्डल के सदस्य अथवा राज्य के उच्च 


१. ता अस्सा इष्टाः प्रीता एतं सुवं अनुमन्यस्ते । ताभिरनुमतः सुयते । 
यस्में वे राजानः राज्यम्‌ अनुसन्यन्ते स राजा भवति। न स यस्से न । 


-:(शत० ब्रा० ९३२५) कर्क 
२. शतत० ब्रा० ५३१ 
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सन्देह नहीं है । 
ब्रह्मच्यरूपी तप से पवित्र तथा संयमी बने पुरुष यदि राज्य-शासन के अधि- 
कारी बने तो वे अपना कतंव्य उत्तम रीति से करेंगे जिससे प्रजा को सुख प्राप्त 
हो सकेगा । यदि असंयमी, दुराचारी अधिकारी नियुक्त हुए तो वैसा सुख कदापि 
होता संभव नहीं है । 
ग्रामसभा के सभासद चुनना हो, राष्ट्र समिति के सदस्य पसंद करना गाज 
के शासनाधिकारी नियुक्त करना हो अथवा शिक्षाक्षेत्र में प्राध्यापक नियत करना 
हो, सर्वत्र संयमी वशी इन्द्रियनिग्रही विद्वानों की ही नियुक्ति होनी चाहिए। यह 
कसौटी कितनी उत्तम है, इसका अधिर्क स्पष्टीकरण करते की बिलकुल आवश्यकता 
नहीं है। 
स्व॒राज्य के अधिकारी तथा संसद्‌ के सदस्य : वहुयाव्य स्वराज्य' की राष्ट्रीय 
संसद्‌ के सदस्यों के गुण ब्रह्म चयं-पालत के.स्राथ साथ और भी होने चाहिएं ऐसा 
बहुपाय्य स्वराज्य के मन्त्र में कहा हैं | (ईयचक्षसः) व्यापक दृष्टि जिनकी है, 
(मित्रः) जो मित्रवत्‌ व्यवहार करने वालौंड और जो (सुरयः) ज्ञानी हैं विद्वान्‌ हैं, 
शास्त्र पर टीका लिखने का जिनका अंधिकारे है, ऐसे व्यक्ति राष्ट्रीय संसद के 
सदस्य हों । ऐसा बहुपायूय स्व॒राज्य के घोषणा भन्त्र में कहा है-- 
आ यद्‌ वामीयचक्षसा मित्र व्य च सूरयः । 
व्यचिष्ठे बहुपायूये यतेमहि स्वराज्ये || (ऋग्‌० ५।६६।६ ) 


४ (ईयचक्षसा) विस्तृत दृष्टिवाले, मित्रवत््‌ व्यवहार करने वाले तथा ज्ञानी ऐसे 


सदस्य राष्ट्र की संसद्‌ में हों और वे मिलकर बहुतों द्वारा जिसका पालन होता है, 
ऐसे विस्तृत स्व॒राज्य-शासन में जनता कीं, उन्‍त्ति के लिए शासन करने का 
(आयतेमहि) प्रयत्न करें ।' 

आयु की सर्यादा की ही योग्यता : आज के अपने राष्ट्र के संविधान के अनुसार 
जो मनुष्य २१ वर्षों की आयु का हुआ है, वह मताधिकारी तथा संसद्‌ का सदस्य 
होने योग्य है, ऐसा माना गया है। यदि वह्‌ अपने अनुकूल बहुमति प्राप्त कर 
सकेगा तो वह मन्त्री पद पर भी चढ़ सकता है। क्या आयु की यही कसौटी पर्याप्त 
है ? विद्या, सदाचार और मनः:संयर्मा' की कसौदी होगी, तो कितना अच्छा होगा ? 
यही सदाचार की कसौटी ऋषिकाल के स्वराज्य-शासन में थी । वह उत्तम थी ऐसा 
आज हम कह सकते हैं। आज भी वह अनुकरणीय है, इसमें सन्देह नहीं है । अपना 
आज का स्वराज्य-शासन निर्दोष और सुखदायक करने की इच्छा है तो अपने को 
आज संयमी तथा कार्यक्षम पुरुष स्वराज्य-शासन चलाने के लिए मिलें, ऐसा करना 
अत्यन्त आवश्यक है । 

ऐसे गुणी, त्यागी एवं तपस्वी व्यक्ति को अपनी प्रजा से उतना ही सम्मान, 
श्रद्धा और अधिकार भी प्राप्त होना अत्बन्त स्वाभाविक है | वाजसनेयी यजुर्वेद में 
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“राजा मे प्राण: (२० । ५) ऐसा कहा गया है। यह प्राणरूप राजा इतर गौण प्राणों 
को शरीर के विभागों का कार्य करने की आज्ञा करता है। 
प्रश्तोपनिषद्‌ में प्राणों के अधिकार बताने के लिए अधिकारियों को अधिकार- 
स्थान पर रखने का यही रूपक दिया है| वह ऐसा है-- 
यथा सम्राडेव अधिक्ृतान्‌ विनियुद्ध क्ते, 
एतान्‌ ग्रामान्‌, एतान्‌ ग्रामान्‌, अधित्तिष्ठस्वे ति, 
एवमेव एप प्राण: इतरान्‌ प्राणान्‌ 
पृथक्‌ पृथगेव संनिधत्ते। (प्रश्न उ० ३।४) 
जिस तरह सम्राट्‌ अधिकारियों की नियुक्ति करने के समय कहता है कि तू 
इन ग्रामों पर और तू उन ग्रामों पर शासन का कार्य कर और तदनुरूप वे अधिकारी 
अपने-अपने नियत स्थान पर कार्य करने लगते हैं, उस तरह मुख्य प्राणों की आज्ञा 
के अनुसार अन्य प्राण शरीर के विभिन्‍न भागों में जाकर रहते और अपना-अपना 
वहां का कार्य करने लगते हैं ।” 
यहां मुख्य प्राण सम्राट्‌ और अन्य प्राण प्रान्त के अधिकारी हैं । सम्राट का 
आदेश जैसा राज्य में चलता है वैसा ही मुख्य प्राण का आदेश अन्य प्राणों पर 
चलता है। ई 
शरीरस्थ प्राणों का वर्णन अध्यात्म वर्णन है, इसी के समान राष्ट्र के सम्राट 
का वर्णन है। इस तरह अध्यात्म के वर्णत के साथ राष्ट्र-व्यवहार का अथवा मानवी 
व्यवहार का सादृश्य है। 
यहां राजा और उसके शासनाधिकारी का वर्णन है। पर यहां राज्य-शासन में 
दूसरे भी स्वयंसेवक होते हैं। इनका वर्णन हम बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में देखते हैं-- 
प्रजापति: ह कर्माणि ससूजे । तानि सृष्टानि अन्योन्येनास्पर्धन्त 
““'तानि मृत्यु: श्रमों भूल्वा उपयेमे ।*--श्राम्यत्येव वाक्‌, 
श्राम्यति चक्षु:। अथ इमं॑ एवं नाप्नोद्योड्यं मध्यम: प्राण: 
अयं वे त: श्रेष्ठ: यः संचरंड्चासंचरंइच न व्यथते अथो न रिष्यति। 
(बृ० उ० १।५।२१) 
“प्रजापति ने अपने पालन के काये के सम्बन्ध में अनेक कर्म उत्पन्त किये और 
उन पर अधिकारियों को नियुक्त किया । उनमें आपस में स्पर्धा होने लगी... 
उनके पीछे मृत्यु श्रमरूप से लगा ।** “इसलिए वाणी थक जाती है, चक्षु थकता है। 
पर मुख्य प्राण को उस श्रमरूपी मृत्यु से कुछ भी नहीं हुआ। इसलिए यह प्राण 
अन्दर और बाहर संचार करता हुआ भी थकता नहीं।” 
आंख, नाक, कान, मुख, हाथ, पांव आदि इन्द्रियां थोड़ा कार्य करने पर थकती 
हैं। विश्वाम लिये बिता वे पुन: कार्य नहीं कर सकतीं । परन्तु प्राण कैसा है, देखिये । 
यह जन्म से मृत्यु तक विश्वाम न लेता हुआ कार्य करता है, पर थकता नहीं और 


७९० 
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ही नहीं है, वहां तो समाज एक जीवित मानवनसमुदाय के रूप में माना गया है। 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र राष्ट्र-पुरुष के विभिन्‍न अंग हैं। वेद में आये शब्द 
जातिवाचक नहीं, अपितु गुणवाचक है। इसका विवेचन हम पीछे कर आये हैं। वेद 
का तो सन्देश है--कुष्वन्तों बिध्वसायंम्‌ अपघ्नन्तों अराब्णः ! । (ऋग्‌० ६॥६३॥५) 
इस प्रकार वेद तो समस्त विश्व को आर्य बताने का सन्देश देता है। 

ऋग्वेद में 'पंचजना'"' “पंचकृष्टय:” “पंचचर्षणय:"' “पंचक्षितयः आदि शब्द 
बार-बार आये हैं। इतिहास के विद्वान्‌ इन शब्दों का अर्थ पांच जातियां या कबीले 
करते हैं तथा यदु, तुवेश, द्रुह्म , अनु व पुरु को उनसे सम्बन्धित करते हैं। किन्तु 
पंचजना: आदि का यह अर्थ उपयुक्त प्रतीत नहीं होता, उसका साधारण अर्थ ही 
लिया जाना चाहिए--पांच व्यवसायों के लोग । वेद में तो हर व्यवसाय और हर 
बर्ग के व्यक्ति को मताधिकार प्राप्त है। अथववेद में एक स्थान पर कहा है-- हे 
राजन्‌ ! राष्ट्र के जो धीवर लोग हैं, जो रथकार लोग हैं, जो लोहे का काम करने 
वाले हैं, जो बुद्धिजीवी लोग हैं, जो रथ और. गाड़ियां चलाने वाले लोग हैं और जो 
गौवों को चराने वाले किसान या उनके मुखिय। लोग हैं वे सब तुम्हारे चुनाव के लिए 
अपना मत दे रहे हैं। * 

इस प्रकार वेद में पूर्ण रूप से लोकतान्त्रिक शासन-पद्धति का समर्थन किया गया 
है। अनेक प्रसंगों में राजा और ईश्वर के संश्लिष्ट वर्णनों से राजा के ऐश्वय और 
प्रभुता आदि का परिचय प्राप्त होता है। किन्तु राजा का यह सर्वोपरि महत्व उसके 
ऊंचे चरित्र, असाधारण गुणों और ब्रत-पालन आदि के कारण ही था। ब्रत-भंग 
करने का अथवा अनुचित स्वेच्छाचारिता पर प्रजा अथवा प्रजा के प्रतिनिधि अर्थात्‌ 
सभा व समिति के लोग राजा को सहंसा पदच्युत करने का अधिकार रखते थे । 
वस्तुतः वैदिक शासन-व्यवस्था में राजा को यह्‌ नैतिक आधार प्रदान किया जाता 
था कि वह सब प्रजाओं को अपने विभिन्‍न अवयवों की भांति ही अनुभव करें-- 
बिशो में सर्वतोड़ गानि' | ऐसी अनुभूति करने वाले व्यक्ति के लिए राजपद भोग- 
विलास की वस्तु नहीं, अपितु त्याग और तपस्या की वस्तु बन जाती है। राष्ट्र के 
प्रत्येक मानव के दुःख-दर्दे और चिन्ताएं प्रजा के पितृभूत उस राजा की अपनों चिन्ताएं 
बन जाती हैं। ऐसी स्थिति में वह राजा किसी भय व आशंका से नहीं, प्रत्युत कतेव्य- 


ऋणगू० ३॥५६।८, ८5।३२।२२, ६।६५॥२३२, १०४५॥६ 

२२१०, ३॥५३।१६, ४॥३८१० , १०६०४, १०११६।६ 

भ॥८६॥२, ७१४२, ६॥१०१।६ 

१॥७।६, १॥११७६।३, ४।३४५॥२, ६।४६।७, ७।७५॥४, ७॥७६॥१ 

ये घोवानों र्थकारा: कर्मारा ये मनीषिण: ।**'सूता ग्रामण्यदच ये ॥। 
--(अथर्वे० ३।५॥ ६-७) 
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निष्ठा से राष्ट्र सेवा में तत्पर हो जाता है। मानवमात्र की सेवा में ही वह जीवन की 
ठैतक्ृत्यता अनुभव करता है । 
वेदों के अनुसार राजा एवं अन्य राज्याधिकारियों को ब्रह्मचर्य-पालनपूर्वक 
स्नातक विद्वान होना चाहिए। 
आचार्यो ब्रह्मचारी ब्रह्मचारी प्रजापति:। 
प्रजापतिवि राजति विराडिन्द्रो3भवद्शी ॥। 
ब्रह्मचर्येंण तपसा राजा राष्ट्रं वि रक्षति । 
आचार्यो ब्रह्मचर्येण ब्रह्मचारिणमिच्छते ॥ 
(अथबवं० ११।५॥१६,१७) 
आचार्य! अर्थात्‌ शिक्षक और प्राध्यापक तथा शिक्षा-विभाग के अधिकारी 
वे ही हों जो ब्रह्मचर्य-पालत करके स्नातक बने हैं तथा 'प्रजापति' अर्थात्‌ प्रजा के 
पालन के कार्य में नियुक्त किये शासनाध्विकारी भी ब्रह्मचर्य-पालन पूर्वक स्नातक बनते 
हुए ही हों। इस तरह के संयमी, ब्रह्म चयैन्‍पालनपूर्वक विद्याव्रत स्तातक बने हुए 
विद्वान्‌ यदि प्रजापालन के कार्य के लिए नियुक़्त' किये गये- तो ही वे (विराजति) 
अपने अधिकार के क्षेत्र में अच्छी प्रकार से-शोभ॑ते हैं। वे अपना नियत कंव्य उत्तम 
रीति से करेंगे और उनसे वह कार्य भिर्दोष रीति से हो सकेगा । 
इस तरह बने हुए प्राध्यापकों.और अधिकारियों में जो (वशी) अपनी सब 
इन्द्रियों को अपने वश में रखकर अपनों कार्य निर्दोष करने वाला होगा वही (इच्चः 
अभवत्त)राष्ट्र का अधिपति--राष्ट्राध्यक्ष होगा । ब्रह्मचर्यरूप तप से राजा राष्ट्र का 
उत्तम संरक्षण कर सकता है। आचार्य भी स्वयं ब्रह्मचर्य का पालन करता है और 
अपने पास अध्ययन करने के लिए आने वाले ब्रह्मचारी भी वैसे ही ब्रह्मच्य का पालन 
करें, ऐसी इच्छा वह करता है । पक (( 
राष्ट्र की शिक्षा के विभाग में ब्रह्मचर्य का पालन करके विद्वान्‌ बने हुए स्नातक 
ही नियुक्त किये जायें और राष्ट्र के शासन-कार्य के लिए भी ब्रह्मचर्य पालन करके 
विद्वान्‌ तथा सुशील बने स्नातक ही नियुक्त किये जायें । इससे राज्य-शासन निर्दोष 
होगा और प्रजा का सुख बढ़ेगा । 
राष्ट्र के शासनक्षेत्र में किसी भी स्थान पर, असंयमी अविद्वान्‌ कदापि नियुक्त 
न किया जावे । असंयमी मनुष्य की इन्द्रियां उसके अधीन नहीं होतीं इस कारण वह्‌ 
लोभ-मोह में फंसता है और रिश्वतखोरी, कपट, ढोंग, अतांचार, दुराचार, व्यभि- 
चार, काला बाजार करता है और इस कारण ऐसे अधिकारी से प्रजा को बड़े कष्ट 
भोगने पड़ते हैं ॥ इसलिए राष्ट्र-शासत के किसी भी पद पर कार्य करने वाला जो 
अधिकारी नियत किया जावे, वह ब्रह्मचर्य पालत करके स्नातक बना संयमी ही 
अधिकारी हो। असंग्रमी, दुराचारी किसी भी परिस्थिति में नियुक्त न किया जावे। 
इन मन्त्रों का यह आदेश सव राज्य-शासनों के लिए हितकारी ही सिद्ध होगा। इसमें 
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किया गया है। वस्तुतः जिस प्रकार नैतिक जगत्‌ में वरुण की सर्वोपरि सत्ता थी-- 
वही नैतिक नियमों का नियामक था, उसके गुप्तचर सर्वत्र वर्तमान थे, जिनकी दृष्टि 
से कोई बच नहीं सकता था। उसके बन्धन (पाश) पाषी व अत्थाचारियों के लिए 
सर्वथा शक्तिशाली थे । ठीक उसी प्रकार भौतिक व राजनीतिक जगत्‌ में राजा का 
हाल था । राजा के अधीन जन जिस देश-विशेष में रहते थे, वह जनपद कहलाता 
था। ऐतरेय ब्राह्मण में जनपद शब्द देश के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। 


ब्रह्म और क्षत्र के सहयोग से राष्ट्र की उन्नति 


उपर्यंक्त विवेचन से वेदकालीत राज्य-व्यवस्था में राज्य के चार तत्वों का 
विश्लेषण सरलता से किया जा सकता है। वैदिक राज्य का प्रथम तत्व है राष्ट्र । 
संहिताओं में राष्ट्र शब्द का प्रयोग भूभाग के लिए किया गया है। उत्तम राष्ट्र के विशेष 
लक्षणों के संकेत भी वेद में यत्र-तत्र-अक्ष्त होते हैं। वेद सें राज्य का दूसरा तत्व 
है-- विश: जो कि राष्ट्रवासियों का बोधक है। राष्ट्र के ये निवासी कृषि, पशुपालन, 
वाणिज्य-व्यापार, लेन-देन, शिक्षा आंदि-की व्यवस्था करते थे तथा राज्य की जनता 
(7००७९) माने गये थे । इस प्रकार राष्ट्र और विश वैदिक राज्य के तत्वों में 
परिगणित हैं। वैदिक साहित्य में राज्य का तीसरा तत्व "क्षत्र' व 'राजन्य' नाम से 
वर्णित है। सम्पूर्ण राज्य की रक्षा के सामथ्यें के गुण को 'क्षत्र कहा गया है। यह 
कार्य राजन्य-वर्ग पर था। वही वध शासनाधिकारी था। अतः राजन्य व क्षत्र ही 
बैदिक साहित्य में राज्य की सरकार और उसकी राजनीतिक एकता का सूत्र था । 

परन्तु बेदिक ऋषियों ने इस बात का भी ध्यान रखा था कि राजन्य वर्ग स्व- 
छन्द रहकर मर्यादा का अतिक्रमण कर सकता है और ऐसा हो जाने वर राज्य- 
स्थापना का उद्देश्य ही नष्ट हो सकता है। इसलिए राजन्य को मर्यादित एवं नियन्त्रित 
करने के लिए एक विशेष शक्ति की आवश्यकता अनुभव की गयी। यही शक्ति 
वैदिक भाषा में ब्रह्मवल के नाम से प्रसिद्ध है। ब्राह्मण का प्रधान कतंव्य तप और 
त्याग द्वारा ब्रह्मबल का अर्जन करता तथा उसके द्वारा प्राणिमात्र के कल्याण के 
निमित्त क्षत्र वा राजन्य का मार्ग-दर्शन करना एवं उसे नियन्त्रण में रखना था। वेद में 
सदाचारी, वीतराग, प्राणिमात्र का कल्याण चाहने वाले, त्यागी, तपस्वी ब्राह्मण को 
ही ब्रह्म बल धारण करते का अधिकारी बतलाया गया है। ब्राह्मण प्राणिमात्र के 
कल्याण तथा उसके सुख और शान्ति के लिए जीवन सम्बन्धी योजना का निर्माण 
कर उसको लोक के समक्ष प्रस्तुत करता है। ब्रह्मबल वस्तुतः वह सद्बुद्धि है जो 
मनुष्यमात्र के कल्याण का मार्ग प्रदर्शत करती है और इस मार्ग पर चलने के लिए 
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प्रेरणा देती है। 
इस प्रकार ब्रह्मयवल मनुष्य को इस लोक में सुख और शान्तिमय जीवन की 
योजना प्रस्तुत करता हुआ उसे जीवन के परम ध्येय तक पहुंचाता है । किन्तु ब्रह्यबल 
की ओर से प्रस्तुत की जाने वाली लोक कल्याणदायिनी योजनाओं को कार्यरूप देने 
के लिए, मनुष्य की आसुरी वृत्तियों को नियमित कर उसे कतंव्य-पथ पर चलने को 
बाध्य करने के लिए क्षत्रवल की भी उतनी ही आवश्यकता वैदिक ऋषियों ने 
समझी । ब्रह्मवल की भांति यह बल भी समाज के एक विशेष वर्ग में ही निहित माना 
गया । इसके अधिकारी केवल वही लोग माने गये जो शूर हों, त्यागी-तपस्वी हों, 
लोकरक्षा एवं लोककल्याण में अपने जीवन की आहुति प्रदान करने में सक्षम हों । 
इस प्रकार ब्रह्म मानव-समाज में सुख और शान्ति की स्थापना के लिए सम्यक्‌ व्यव- 
स्था का स्वरूप प्रस्तुत करता है और क्षत्र इस व्यवस्था को कार्य में परिणत करने के 
लिए भरसक प्रयत्न करता रहता है। दोनों पारस्परिक सहयोग द्वारा मनुष्य एवं 
मानव-समाज का कल्याण करने में सतत-व्यस्त रहते हैं। अतएव यजुर्वेद में उस' 
लोक को पुण्यवान्‌ बतलाया गया है जहां ब्रह्म और क्षत्र में परस्पर सुमति रहती 
है और दोनों परस्पर सहयोग से रहते हैं, एक दूसरे के पूरक बनकर विचरण करते 
हे : 
यत्र ब्रह्म चक्षत्र च सम्यञज्चौ चरत: सह | 
त॑ लोक पृष्य॑ प्रज्ञेषं यत्र देवा: सहाग्निना ।। 
(यजु० २०१२५) 
भाव यही है कि जिस देश के ज्ञानी और शूर एक मत से अपनी मातृभ्रूमि की 
सेवा करने के लिए तैयार हैं, आपस में झगड़ते नहीं, सब प्रजाजनों के सम्मिलित 
रूप को ही “राष्ट्र-पुरुष' मानकर उसकी सेवा को अपना कतंव्य समझते हैं वही पुण्य 
देश होता है और वही रहने के लिए योग्य देश समझा जाता है। ब्रह्म की सहायता 
के विना मनुष्य चक्षुहीन पुरुष के समान पथश्रष्ट होकर नष्ट हो जाता है। दूसरी 
ओर क्षत्र मनुष्य और उसके गन्तव्य स्थान के मार्ग में उपस्थित विध्न-बाधाओं का 
शमन करता है और उसके मार्ग को प्रशस्त बना देता है। इस प्रकार ब्रह्म और क्षत्र 
दोनों अन्योन्याश्रित हैं, एक के बिना दूसरे का अस्तित्व असम्भव है। 
बैदिक ऋषि एवं पुरोहित इस विश्व को प्रभु का रूप मानते थे। अत: वे इसका 
त्याग नहीं, अपितु सेवा करता अपना धर्म समझते थे । इस प्रकार वैदिक ऋषियों का 
धर्म 'विश्व-त्याग' नहीं अपितु 'विश्व-सेवा' था। अथवेबेद में स्पष्ट रूप से कहा गया 
है कि आत्मज्ञानी ऋषियों ने जगत्‌ के प्रारम्भ में समल्‍्त जनता का कल्याण करने 
की इच्छा से ही तप किया और उसी से राष्ट्र का निर्माण हुआ-- 
भद्गरमिच्छन्‍्त ऋषयः स्वविदः, 
त्पो दीक्षामुपनिषेद्‌गरे । 
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विश्राम भी नहीं लेता । इस प्रकार इन्द्रियों से प्राण श्रेष्ठ है। 

इन्द्रियों को भोग चाहिए, विश्राम चाहिए नहीं तो वे इन्द्रियां अपना कार्य नहीं 
कर सकतीं। ऐसा प्राणका नहीं है। प्राण शरीर के रक्षणार्थ अन्दर और बाहर 
संचार करने का काये सतत करता रहता है, पर वह कभी थकता नहीं, कभी विश्राम 
भी नहीं करता। यह अपने शरीर रूपी राष्ट्र का संरक्षण करने का कार्य सतत करता 
रहता है। इसलिए शरीर रूपी राष्ट्र के लिए प्राण की सेवा की अत्यन्त आवश्यकता 
है। 

शरीर रूपी राष्ट्र में इन्द्रियां बैतनिक सेवक हैं और प्राण अवैतनिक स्वयंसेवक । 
शरीर-स्वास्थ्य की दृष्टि से इन्द्रियों की सेवा की अपेक्षा प्राण की सेवा का महत्व 
बहुत ही अधिक है। राष्ट्र-सेवा में भी इसी तरह: वैतनिक सेवकों की अपेक्षा 
अवैतनिक स्वयंसेवक अधिक महत्व का- कार्य करते हैं । अध्यात्म के सिद्धान्त इस 
तरह राष्ट्र के शासन में परिवर्तित होते हैं। यह बात यहां स्पष्ट हो गयी । इन्द्रियां 
भोग भोगने वाले सेवक हैं और प्राण किसी.प्रकार भोग न लेते हुए निष्काम सेवा 
करते रहते हैं। इस कारण इनकी योग्यता अधिक है। 

बैतनिक सेवकों की अपेक्षा ये अवैतनिक 'स्वयंसेवक बड़ा ही महत्व का कार्य 
करते हैं। इनकी इस निष्काम राष्ट्र-सेवा से ही यह शरीर रूपी राष्ट्र जीवित रहता 
है। शरीर रूपी पिड में जो व्यापार है उसे जातंकर राष्ट्र में भी वैसा ही व्यवहार 
है, ऐसा जानना चाहिए। 

राजा परमात्मा का अंश माना जाता था | इस सिद्धान्त की चर्चा शतपथ 
ब्रा०' में आती है, जहां राजा को प्रजापति कहा गया है, क्योंकि उसके अधीन 
कितने ही व्यक्ति रहते हैं । उक्त ग्रन्थ में 'चक्रवरतिन्‌' शब्द के चक्र को विष्णु के 
चक्र से सम्बन्धित किया गया है। ऐतरेय ब्रा०' में राज्याभिषेक के मन्त्रों में अग्ति, 
गायत्री, स्वस्ति, बृहस्पति आदि देवताओं से राजा के शरीर में प्रवेश करने की 
प्रार्थना की गयी है । 

मनु जी ने भी कहा है कि राजा नर रूप में देवता ही है।' राजा को देवता का 
अंश मानने का यह अर्थ कदापि नहीं था कि वह जो चाहे, उसे कर सकता था। 
जो राजा प्रजा-पालन आदि ककत्तंव्यों को अच्छी तरह निबाहता था उसी को देवता 
कहलाने का अधिकार था, अन्य को नहीं । जो राजा प्रजा को सताता था उसे तो 
महाभारत ने कुत्ते के समान मार डालने का आदेश दिया है।* 


वो 0 तआगड 
२. 5३६ 
३. "“महती देवता होषा नररूपेण तिष्ठति ।” --(मनुस्मृति ७।५) 


४, महाभारत, प्रनुशासनपर्व ६१३२, ३३ 


र्र्र वेदों में मानववाद 


राजपद के विकास में राजसूय, वाजपेय, अश्वमेध, सर्वमेध आदि यज्ञ भी कुछ 
कम महत्वपूर्ण नहीं थे । राजाओं को इन सब यज्ञों के द्वारा अपनी वीरता, त्याग व 
तप का परिचय देना पड़ता था। तब कहीं उन्हें 'मूर्धामिषिक्त' या “चक्नवर्तों' 
की पदवी से विभूषित किया जाता था। 

शतपथ ब्राह्मण में कहा गया है कि राजसूय करने पर ही राजा यथार्थ में 
राजा बनता है। ऐतरेय ब्राह्मण में ऐन्द्रमहाभिषेक के प्रकरण में दर्शाया गया है कि 
क्षत्रिय राजा अभिषिक्‍त होने पर तथा अपने पुरोहित को समुचित आदर प्रदान कर 
सुक्ृत, आयु, प्रजा, इष्टापूर्त आदि को सफलतापूर्वक प्राप्त होता है। 

बेदिक शासन-व्यवस्था की इंकाई ग्राम था। ग्राम बहुत से परिवारों व कुलों 
से मिलकर बनता था । ग्राम का प्रमुख अधिकारी '“ग्रामणी' था। उसका चुनाव 
होता था। नागरिक व सैनिक उत्तरदायित्व से सम्बन्धित कार्यों में वही ग्राम 
का मुखिया था।' ग्रामीण जनता की रक्षा. करता, उनको संगिठत रखना, ग्राम 
में शान्ति व व्यवस्था रखना आदि उसके महत्वपूर्ण कर्त्तव्य थे। ग्राम के भूमि 
सम्बन्धी एवं अन्य झगड़ों का न्याय भी उस्नी का कार्य था । अपनी भूमि आदि की 
व्यवस्था तथा अन्य कार्यों में प्रत्येक ग्राम को पूर्ण स्वातन्त््य प्राप्त था। ग्रामणी की 
सहायता के लिए ग्राम-सभा रहती थी, जिसमें कदाचिद्‌ ग्रामणी का चुनाव भी 
होता था। केन्द्रीय शासन, जिसका नेतृत्व राजा किया करता था, ग्रामणी द्वारा 


ग्राम से अपना सम्पर्क स्थापित करता था। राजा के सामने ग्रामणी ही ग्राम को. 


प्रतिनिधित्व करता था । राजा साधारणतया ग्राम की व्यवस्था में किसी प्रकार का 
हस्तक्षेप नहीं करता था। सत्ता का विकेन्द्रीकरण वैदिक शासत-व्यवस्था का मूल 
मन्त्र था। इस प्रकार ग्राम की शासन-व्यवस्था का उत्तरदायित्व ग्राम-सभा व 
ग्रामणी पर ही रहता था । 
बहुत से ग्रामों के समुदाय से विश वतता था।' विश शब्द जन-साधारण के अर्थ 
में भी प्रयुक्त होता था। विश के सर्वोपरि अधिकारी को कदाचित्‌ विश्पति कहते थे । 
वैदिक युग के पश्चात्‌ विशापत्ति' शब्द राजा के अर्थ में प्रयुक्त होता है। विश्पति 
के अधिकार भी ब्रामणियों के अधिकारों के समान ही थे। उसका मुख्य कर्तव्य विश 
के अत्तर्गत ग्रामों के प(रस्परिक सम्बन्धों को सुव्यवस्थित व सुरक्षित रखना था। 
विभिन्‍त विशों के समुदाय को जन” कहते थे। जन का प्रधान 'राजा' था, 
जिसका प्रायः चुनाव होता था। वेद में वरुण को बार-बार राजा कहकर सम्बोधित 


१. राजा बे राजसूयेनेष्ट्वा भवति | -“(शत० ५।॥१॥१॥१२) 
२. शबल0णाशा & 4.8. एशंधा : ४९००८ एराव€ड, ४०), , 9. 246 
३. 09, ४०. ॥, छ. 247 
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“'ततो राष्ट्र बलमोजश्च जात॑ 

तदस्मैं देवा उपसंनमन्तु | (अथवे० १६।४१॥१) 

वस्तुतः वैदिक ऋषि केवल पूजा-पाठ में निमग्त न रहकर सार्वजनिक हित की 

साधना करने के लिए राष्ट्रीय गति-विधियां करते थे। वैदिक प्रणाली के अनुसार पुरो- 

हित के कतैव्यों में सेना-निरीक्षण तथा शस्त्रास्त्र-संयोजन भी कार्य गिताये हैं। अथर्वेयद 

में व्सिष्ठ अपने कर्तव्यों का वर्णन करता हुआ कहता है कि “जिनका मैं विजय प्राप्त 

करा देते वाला पुरोहित हूं, उनके विजय के लिए मेरा यह ज्ञान-बल अत्यन्त प्रभाव- 

शाली है तथा इस ज्ञान से उनका वीय और बल भी अतितीक्षण होकर कभी क्षीण न 

हो! "जो हमारे उदार-हृदय विद्वान्‌ पर सेता से हमला करते हैं उन शत्रुओं को मैं 

अपने ज्ञान के बल से की हुई योजना से क्षीण करता हूं और अपने पक्ष के लोगों को 
उठाता हूं।”* 

“जिनका मैं पुरोहित हूं उनके शस्त्र-अस्त्र परशु से अधिक काटने वाले और 
अग्नि से भी अधिक जलाने वाले तथा इन्द्र कें बज से भी अधिक मारक बना देता 
हूं ।* इस प्रकार राजपुरोहित होने पर ऋषिगण अपने ज्ञान से राजा की सेना तथा 
उसके सब संरक्षण-दल तथा उसके संरक्षण के सब साधन अच्छी अवस्था में रखने का 
यत्त दक्षता से करते थे । वे अपने ज्ञान-बल से सुरक्षा का ऐसा सुप्रवन्ध करते थे कि 
जिससे शत्रु प्रतिदित निर्बल होते जायें और राष्ट्र के नागरिक उत्कर्ष को प्राप्त करें। 
इस्री प्रसंग में एक बहुत व्यंजनापूर्ण बात भी कही गयी है--- 

“अनेन हविषा शत्रूणां बाहुन्‌ अहं वृश्चासि। इस हवि से शत्रुओं के बाहुओं 
को मैं तोड़ देता हूं । पुरोहित हवन करके राष्ट्र की जनता को तथा राजा और संर- 
क्षक सैनिकों को राष्ट्र-हित करने के लिए आत्म-समपेण करने की शिक्षा देता है । 
जिस तरह हवन में डाली हुई आहुति पूर्णतया समपित होती है, इसी तरह सब लोग 
राष्ट्र के हित-सम्पादन के लिए अपना कतंव्य पूर्ण रूप से करने को तैथार होंगे तो ही 
राष्ट्र का अभ्युदय होगा। यह भाव राष्ट्र के नागरिकों में संचारित कर पुरोहित 
राष्ट्र में सवजीवन का संचार कर राष्ट्र के ओज, वीर्य और बल को बढ़ाता है। और 
इससे शत्रु का बल आदि मन्द पड़ जाता है--मानो शत्रु के बाहु ही कट गये। तभी 
तो मनु ने कहा है-- 


१. संशितं म इवं ब्रह्म संशितं बो्यं बलम्‌ । 


संद्षितं क्षत्रमज रमस्तु: जिष्णुयेंघासस्मि पुरोहित: ॥.._ --(अथवें० ३॥१६।१) 
२. नीचे: पद्चन्तामधरे भवन्तु ये नः सूरिं मघवान पृतन्यान्‌ । 

क्षिणामि ब्रह्मण।मित्रानुन्नयामि स्वानहम्‌ ॥ -+(अथवे० ३॥१६।३) 
३. तीक्ष्णीयांस: परशोरम्नेस्तीक्षणतरा उत । 

इन्द्रस्य बज्च्ातीक्ष्णीयांसो येषामस्मि पुरोहित: ।॥। --अथर्व० ३।१६/४) 


२२६ बेदों में मानववाद 


सेनापत्यं च राज्यं च दण्डनेतृत्वमेव च । 
सर्वेलोकाधिपत्यं च वेदशास्त्रविदर्ति ॥॥ (१२।१००) 
अर्थात्‌ 'सेनापति का कार्य, राज्य-शासन का कार्य, दण्ड देने का अर्थात्‌ न्‍्याय- 
व्यवस्था करने का कार्य तथा सब लोगों के अधिकारी होने का कार्य वेदशास्त्र जानने 
वाला कर सकता है।' 


बेदिक शासन-तन्त्र में राज्य का संचालन एवं सुरक्षा-पद्धति 


राज्य के संगठन एवं सुचारु रूप से संचालन के लिए 'कोश' परमोपयोगी पदार्थ 
है। वैदिक ऋषियों ने इसकी महती आवश्यकता एवं उपयोगिता को भली-भांति 
समझ लिया था। राजकोश के संचय के दो मुख्य साधन थे--प्रजा से प्राप्त कर तथा 
शत्रु-राज्यों पर विजय से हस्तगत हुआ धन-धान्‍्य। संहिताओं और ब्राह्मणों में 
“बलि नामक कर इकट्ठा करने के स्पष्ट निदेश प्राप्त होते हैं। संहिताओं में प्रयुक्त 
शुल्क शब्द भी एक विशेष प्रकार के कर का वाचक प्रतीत होता है। 

इस प्रकार वैदिक राजा की आय का एक प्रधान साधन अपने अधीन प्रजा से 
करों के रूप में प्राप्त धन-धान्य व अन्य सामग्री थी, जिसे वह राज्य के संगठन, संचा- 
लन अथवा आवश्यकता पड़ने पर युद्ध आदि पर व्यय करने का अधिकार रखता 
था ।* वेद में 'भागधुग्‌ 'संगृहीता' तथा 'गणक' शब्द राजकोश-संचय-अधिकारियों 
के लिए प्रयुक्त हुए हैं।' 


सभा और समिति 


वैदिक शासन-तन्त्र में राजनीतिक सिद्धान्तों एवं उनके व्यावहारिक रूप का 
अध्ययन एवं नियमन करने के लिए 'सभा' और 'समिति' तामक संस्थाओं का विकास 
किया गया था। वैदिक राजनीतिक संस्थाओं में सभा का प्रमुख स्थान था। यह 
उनकी राष्ट्रीय संस्था थी । सभा की सदस्यता कठिनाई से प्राप्त होती थी। इसके 
लिए सभासद को यज्ञ अर्थात्‌ लोकोपकारी कार्य सम्पन्न कर यशस्वी बनना, भद्- 
भाषी होना, वर्चेस्वी तथा ज्ञानवान्‌ होना परमावश्यके था।' सभा का सदस्य चाहे 
जिस वर्ण, रंग, आक्ृति आदि का पुरुष क्‍यों न हो, तुरन्त सभा का सदस्य होने के 
नाते सभा में बैठने के लिए उसे समान आसन ग्रहण करने का अधिकार प्राप्त था।* 


१. वेदकालीन राज्य व्यवस्था : पृू० १२८-१३१ 

२. (क) वही, पु? १३३-१३४ 

(ख) ॥07. ६ 4७॥ं 79540 जद्लांड्ण़न : त्रां॥07 700॥9, (४९९. ९१.), 0. 202 
ऋग्‌० १०।७१।१०; ६२5६; ३॥१ ३॥७ इत्यादि । 

४. ऋग्‌० ३॥१३॥७ 
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इससे यह, स्पष्ट है कि वैदिक सभा जततान्त्रिक सभा थी। 

सभा के सदस्यों को सभा में स्वतन्त्रतापृर्वक मत-प्रकाशन का विशेषाधिकार 
प्राप्त था ।' सभापति का पद-अत्यन्त महत्वपूर्ण और प्रतिष्ठित समझा जाता था।' 
सभा की बैठकें इसी सभापति की अध्यक्षता में होती थीं। सभा का प्रधान कार्य 
विवादग्रस्त विषयों पर विचार करना एवं तदनुसार निर्णय देना था । यजुर्वेद के एक 
मन्त्र से पता चलता है कि मनुष्य धर्म-निर्णय अर्थात्‌ न्‍्याय-प्राप्ति हेतु सभा में उप- 
स्थित होता था ।' सभा के सदस्य दूसरों के अधिकार पर आक्रमण करने वालों के 
विरुद्ध निर्णय देते थे । इस प्रकार सभा एक प्रकार का न्यायालय थी । उसका प्रधान 
कार्य धर्म-निर्णय अथवा न्‍्याय-वितरण करना था । 

अथर्ववेद के एक प्रसंग से सभा की कार्य-प्रणाली का अनुमान किया जा सकता 
है।' वहां सभा के वर्णन से ऐसा अनुमान होता है कि वादी अपने वाद को सभा के 
समक्ष प्रस्तुत कर प्रार्थना करता था कि सभा के सदस्य पिता के समान पुृत्रवत्‌ 
उसकी रक्षा करें। इसी प्रसंग में सभा के संदस्यों के लिए सर्वसम्मति की प्राप्ति के 
लिए भी प्रार्थना की गयी है।' इस प्रार्थना से स्पष्ट है कि सभा में इस ओर 
विशेष ध्यान दिया जाता था कि उसके द्वारा दिये गये निर्णय सर्वश्तम्मति से हों । 
सभा की कार्यवाही सभा के सभापति के नियन्त्रण में सम्पत्न होती थी। इस 
प्रकार सभा का संचालन निश्चित नियमों के अनुसार सभापति के अनुशासत में 
होता था । 


समिति 

अथवेबेद में 'समिति' को सभा की यमज भगिनी और प्रजापति की दुहिता 
बतलाकर सम्बोधित किया गया है।' वैदिक ऋषियों ने समिति का महत्वपूर्ण और 
सक्रिय उपयोगी संस्था के रूप में वर्णन किया है । समिति का अभाव अथवा उसका 
निष्क्रिय हो जाना लोक में महान्‌ अनर्थ समझा जाता था। अथर्ववेद में एक स्थान 
पर कहा है जिस राष्ट्र में ब्रह्म-हत्या होती हैः समिति वहां कार्य नहीं करती 
समिति आर्यों की सार्वजनिक संस्था थी जिसमें राज्य के लगभग सभी वयस्क 


श्थवें० ३।१३।३ 

सज० २४१६ 
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निवासी एकत्र होकर सार्वजनिक जीवन सम्बन्धी समस्याओं का समाधान कर लेने 
के अधिकारी थे। इस प्रकार सभा और समिति के संगठन में सबसे महत्वपूर्ण अन्तर 
यह था कि सभा की सदस्यता का अधिकार केवल उन पुरुषों को प्राप्त था जो राज्य 
में विशिष्ट गुणयुक्त पुरुष थे। किन्तु समिति की सदस्यता के लिए ऐसा कोई प्रति- 
बन्ध नहीं था । राष्ट्र के लगभग सभी निवासी समिति में बैठ सकते थे और उसकी 
कार्यवाही में भाग लेने के अधिकारी थे । 

ऋग्वेद में प्रार्थना की गयी है कि उनकी समिति में ऐकमत्य हो, समिति के 
सदस्यों के चित्त, उनके मन और उनके मन्त्र (समिति द्वारा निर्णीत की गयी नीति) 
एवं मन्त्र-निर्णय की उनकी प्रक्रिया में ऐकमत्य रहे ।' इस प्रकार सार्वजनिक जीवन 
से सम्बन्धित समस्याएं समाधान के लिए समिति के समक्ष प्रस्तुत की जाती थीं । 
समिति में इन समस्याओं पर गम्भीर विवेचना की जाती थी और उतके समाधान 
के लिए वाद-विवाद भी होते थे। इन वाद-विवादों एवं गहन विवेचनों के उपरान्त 
समिति द्वारा उन पर अन्तिम निर्णय दिया जाता था जो समयानुसार यथासंभव 
कार्यान्वित होता था । 

ऊपर हम जनता द्वारा राजाःके वरण की बात कह आये हैं। यह कार्य संभवत 
समिति में ही सम्पादित किया जाता होगा । वेदों में निष्कासित राजा की पुनः स्था- 
पना के प्रसंगों से प्रकट होता हैं कि समिति निष्कासित राजा की पुनः स्थापता करने 
की भी अधिकारिणी होती थी । इस प्रकार समिति प्रभुता-सम्पन्त (50एशंक्षा) 
संस्था थी। इसके अतिरिक्त राज्य की नीति निर्धारित करना समिति का प्रधान 
कर्तव्य था। राष्ट्रवासियों के कल्याण के लिए प्रस्तुत की गयी योजनाओं पर 
विवेचनात्मक प्रणाली से विचार कर उन्हें स्वीकार करना या अस्वीकार करना 
आदि कार्य समिति के अधिका र-क्षेत्र के अन्तर्गत समझे जाते थे । 


विदथ 


वैदिक साहित्य में वणित सार्वजनिक संस्थाओं में 'विदथ' भी महत्वपूर्ण संस्था 
थी। वह सभा और समिति से पृथक्‌ थी। यह भी उक्त दो संस्थाओं की भांति सा्व- 
जनिक संस्था थी जो विद्या, ज्ञान और यज्ञों से विशेष सम्बन्ध रखती थी । इस दृष्टि 
से विदथ को विद्वत्परिषद्‌ माना जा सकता है। वैदिक बज्ञों से इसका विशेष सम्बन्ध 
था । विद्वान्‌ ब्राह्मण ही इसके सदस्य होते थे, किन्तु विदथ के सार्वजनिक उत्सवों में 
सावंजनिक जनता भी उपस्थित हो सकती थी और उसमें होने वाली धार्मिक चर्चाओं 
एवं धामिक कृत्यों से लाभ उठा सकती थी। विदथ वह संस्था थी जिसमें ब्रह्म, जीव, 
आत्मा, प्राण, मन, प्रकृति आदि से सम्बन्धित समस्याओं का समाधान किया जाता 


६4] समानो मन्त्र: समिति: समानी ' ** -(ऋग्‌० १०१६१॥३) 
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था । विदथ में इन विषयों पर प्रवचन, वाद-विवाद एवं परस्पर विचार-विनिमय 


« आदि का आयोजन किया जाता था । 


दूत और चर-व्यवस्था 


ऋग्वेद में अश्विनों को दूत के समान यशस्वी कहा है--दूतेव हि ष्ठो यशसा 
जनेषु(ऋग्‌० १०१०६।२)। इससे प्रकट होता है कि वैदिक साहित्य में दृत-पद एक 
प्रतिष्ठित पद माना जाता था । प्रायः अग्नि को प्रजा द्वारा वरण किया हुआ दूत कहा 
गया है--अग्ने दुतो विशामसि(ऋग्‌० १।३६।५)। अग्नियद अग्रणी मेधावी विप्रों का 
वाचक है| दूतकार्य के लिए विशेष प्रतिभा-सम्पन्न अगुआ व्यक्ति ही उपयुक्त समझा 
जाता था। इस प्रकार वैदिक शासन-व्यवस्था में दूत-व्यवस्था को भी आवश्यक 
और उपयोगी सम्तझा गया था। ऋग्वेद का सरमा-पणि-संवाद बहुत प्रसिद्ध है। 
सरमा को इन्द्र की दूती कहा गया है। वेद में-इस्द्र शब्द राजा-वाचक भी है। यहाँ 
एक बात और महत्व की है कि वैदिक शासन-व्यवस्था में लिंग-भेद का कोई स्थान 
नहीं । पुरुष के समान नारी भी दूत-पद पर तियुक्त की जा सकती है। दूत को मित्र, 
वरुण और अयमा के समान माना गया है। भाव यह है कि दूत मित्रदेव के समान 
प्राणिमात्र का हितैषी, वरुण के समान उदार और अर्यमा के समान न्यायकारी होना 
चाहिए। 'दूतो न गन्त्वदिवना हुवध्यें' (ऋग्‌० ५।४३॥८) इस मन्त्र के अनुसार 
सन्देश वहत करते और उसके प्रस्तुत करने में विलम्ब न करना दूत का विशेष गुण 
है। इस प्रकार 'अतन्द्रों दृतो यजथाय देवान्‌' (ऋग्‌० ७॥१०।५) से दूत के लिए 
तन्द्रा-रहित होने के ग्रण का बोध होता है। एक अन्य मन्त्र में दूत के श्रेष्ठ लक्षण 
इस प्रकार वर्णित हैं--दूत श्रेष्ठ एवं बलवान्‌ पुरुष होना चाहिए । उसे यथोक्‍्तवादी 
तथा भ्रातातुल्य सहायक होना चाहिए। दूत निन्‍्दारहित पुरुष तथा श्रेष्ठ कुल में 
उत्पन्त व्यक्ति होना चाहिए--- 
किमु श्रेष्ठ: के यविष्ठो न आ जगन्‌ किमीयते दृत्यं कद यदूचिम । 
न निन्दिम चमस यो महाकुलोःगने भ्रातद्रंण इद्‌ भूतिमूदिम |। 
(ऋग्‌० १।१६१॥१) 
इस प्रकार वेद में दूत को ऊंचे आचरणवान्‌ कुल वाला, भव्य व्यक्तित्व सम्पन्न 
तथा यथोक्‍्तवादिता, शीघ्र कार्य करने की क्षमता वाला और तन्‍्द्रा व आलस्य- 
रहित होना आदि गुणों से युक्त बताया गया हैं । 
वेद में चर एवं स्पश का भी वर्णन हुआ है। वरुणदेव के चर लोक में सर्वत्र 
अमण कर प्राणियों के शुभाशुभ कार्यो को देखते हुए उनका पूर्ण व्यौरा अपने स्वामी 
को देते थे । वरुण राजा है | इस प्रकार वैदिक राजा अपने अधीन प्रजा के सुख- 
दुःख एवं शुभाशुभ कार्यों को जानने के लिए चर रखते थे। चर हर समय अपने 
कतंव्य-पालन में व्यस्त रहते थे । यय-यमी सूकत में यम यमी को कहता है--देवों के 
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स्पश श्रत्येक स्थान पर हर समय भ्रमण करते रहते हैं। वे प्राणियों के शुभाशुभ 
कार्यो का अवलोकन करते रहते हैं और तदनुसार उनकी सूचना अपने स्वामी तक 
पहुंचाते हैं। अपने इस कर्तव्य-पालन में वे लेशमात्र भी प्रमाद नहीं करते। इस 
प्रकार प्राप्त सूचना के अनुसार प्राणियों के शुभाशुभ कर्मों के अनुसार उन्हें फल 
मिला करते हैं -- 
न तिष्ठन्ति न निमिषन्त्येते 
देवानां स्पश इह ये चरन्ति | (ऋग्‌० १०१०८) 
बेदिक सेन्‍्य-व्यवस्था 
वेद असत्‌ पर सत्‌ की विजय के लिए युद्ध का सन्देश देता है। इन्द्र-वृत्र युद्ध 
इसी बात का प्रतीक है। इन्द्र-वृत्र के भयंकर युद्धों का वर्णन कर वेद ने उन्हें स्वयं 
माया कह दिया--“माया इत्‌ सा ते यानि युद्धान्याहुः ।” पाप की पराजय और 
पुण्य की विजय मानवता की महती पोषिका है। वैदिक सैन्य-व्यवस्था का चित्र हम 
मरुत सुकतों में देख सकते हैं । यथा--- 
शूरा इवेद युयुधयों न जग्मय: 
श्रवस्यवों न ॒पृतनासु येतिरे। 
भयन्ते विश्वा भुवना मरुद्भ्यः हे 
राजान इव त्वेषसंदूशों नर:।॥। (ऋग्‌० १॥८५।८) 
“शूरों के समान युद्ध करने वाले, योद्धाओं के समान शत्रु पर आक्रमण 
करने वाले, यशस्वी वीरों के समान सैन्यों में पुरुषार्थ का यत्न करते हैं। इन वीरों 
को देखकर सब भुवत--सब प्राणी भयभीत होते हैं, ये राजाओं के समान तेजस्वी 
दीखते हैं ।” यहां वीर पुरुषों की सेना का स्पष्ट निर्देश किया गया है। 
इसी प्रकार-- 
“मरुद्भिरुगः प्तनास साब्हा। 
मरुद्भिरितू सनिता वाजमर्वा ||” 
(ऋग्‌० ७।५६।२३) 
“बीरों के साथ रहने वाला वीर सेनाओं में उग्र शूरवीर होता है और शत्रु 
का पराभव करने वाला होता है।' सेना के साथ रहने से साधारण मनुष्य भी उम्र 
शूरवीर बनकर शत्रु का पराभव करने वाला बन जाता है--यह सैन्य-अनुशासन 
का प्रभाव है । सेना में रहने से वीरों की संरक्षण-शक्ति कम नहीं होती, अपितु बढ़ती 
है--न हि व ऊतिः पृतनासु मर्धति (ऋग्‌० ७।५९।४) वीरों का बल सेनाओं में 
अथवा सेनाओं के संघर्षों में बड़ा उग्र दीखता है--- 
मारुतं शर्ध: पृतनासुप्रमू। (अथवं० ४॥२७॥७) 
उपर्यक्त मन्त्रों से यह बात स्पष्ट होती है कि अकेला वीर जितना पराक्रम कर 
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सकता है, उससे कहीं अधिक वीरता वह सेना में रहकर कर सकता है। अथर्ववेद में 
एक स्थान पर मरुतों को सम्बोधित करके कहा गया है--"हे मरुतो ! यह जो शत्रु की 
सेना बड़े जोर से स्पर्धा करती हुई हमारे ऊपर आक्रमण करने आ रही है , उस सेना 
को अपब्रत-तमसास्त्र से बींधो और उस शत्रु सेना में से एक वीर दूसरे को पहचान न 
सके, ऐसा कर दो । -- 
असौ या सेना मरुतः परेषाम्‌, 
अस्मानेत्यभ्यो जसा स्पर्धमाना । 
तां विध्यत तमसापत्रतेन 
यथैषामन्यों अन्यं न जानातू । (अथवे० ३॥२॥६) 
यहां तमसास्त्र से शत्रु सेना में गड़बड़ी मचा देने की चर्चा है। इसी प्रकार-- 
इन्द्र: सेनां मोहयतु सरुतो घ्तन्त्वोजसा (अथवे० ३।१।६) 
शत्रु सेना को मोहित करना आदि बातों का वर्णन इस मन्त्र में किया गया है। 
सैनिक सुन्दर वर्ण, विशाल बलशाली शरीर, सुरक्षा करने में कुशल, शत्रुनाश में समर्थ, 
उग्र तथा अपने आन्तरिक तेज से तेजस्वी विविध क्रीडाओं में प्रवीण होने चाहिएं। 
यह बात निम्नलिखित मन्‍्त्रों में कही गयी है--- 
ये शुश्रा घोरवर्षसः सुक्षत्रासों रिक्ञादस:। (ऋग्‌० ११६॥५) 
सत्वानो ' “ 'घोरवर्पसः (ऋग्‌० १।६४।२) 
मृगो न भोमः कुचरों गिरिष्ठा: (ऋग्‌० १०।१८०।२) 
ये “अजायन्त स्वभानव: (ऋग्‌० १३७।२) 
शिशला न ऋलय: सुमातर: (ऋग्‌० १०॥७५।६ ) 
ये सैनिक सदा गणवेष में रहने वाले तथा स्त्रियों के समान सज-धजकर रहने 
वाले, अस्त्र-शस्त्रों से सुसज्जित रहने वाले हैं। 
गोमातरों यच्छुभयन्ते अज्जिभिः (ऋग्‌० १।८५॥३) 
यहां 'अज्जि' पद गणवेष का वाचक है। 
प्र ये शुम्भन्ते जतयो न सप्तयः (ऋग्‌० १८५॥१) 
स्वायूधास इष्मिण: सुनिष्का: (ऋग्‌० ७।५६।११) 
स्व: क्षत्रेमिस्तन्‍्वः श॒ुम्भसानाः (ऋग्‌० ११६५५) 
इन बीर सैनिकों के अस्त्र-शस्त्रों तथा गणवेष का वर्णन निम्नलिखित मन्त्रों में 
बहुत सुन्दरता से हुआ है--- 
वाशीमन्त . ऋष्टिमन्तों मनीषिण: 
सुधन्वान इषुमन्तो निषडिगण:। 
स्वद्वा: स्थ सुरथाः पृश्निमातरः 
स्वायुधा मरुतों याथना शुभम_॥ 
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ऋष्टयो वो मरुतो अंसयोरधि 
सह आओजो बाद्वोवों बल॑ हितम्‌ 
नम्णा शीर्षस्वायुधा रथेष॒ वो 
विश्वा वः श्रीरधि तनूषु पिपिशे॥ 
(ऋगु० ५॥५७॥२,६) 
“बछियां धारण करने वाले, भाले धारण करने वाले, उत्तम धनुष धारण 
करने वाले, बाण और तकंस रखने वाले, उत्तम रथ में बंठने वाले, उत्तम घोड़े 
अपने पास रखने वाले, मातृ-भूमि की उपासना करने वाले आप वीर मन को अपने 
अधीन रखने वाले हैं--ऐसे आप शुभ कर्म करने के लिए आगे बढ़ो ॥” 
आपके कंधों पर भाले हैं, आपके बाहुओं में बल, सामर्थ्य और ओज है, आपके 
सिर पर साफ हैं (नुम्णा हिरण्ययानि पदोष्णोषादीनि इति सायणः), रथों में 
आयुध रखे हैं। सब शोभा इनके शरीरों-में चमकती है । 
उपयुक्त वर्णन से यह बात सिद्ध हो जाती है कि वैदिक ऋषि-काल में सैन्य था, 
सेना में वीरों की भरती होती थी; उन सबका मिल कर एक गण-वेष था, सबके 
अस्त्र-शस्त्र समान थे। सैन्य की रचनो के विषय में भी कुछ संकेत संहिताओं में प्राप्त 
किये जा सकते हैं। यथा--- 
शुणवत्‌ सुदानवस्‌ ज्रिषप्तासो मरुत: स्वादुसंमुद: | (अथर्व ० १३॥१॥३) 
सप्त से सप्त शाकित: (ऋग्‌० ५।५२।१७) 
प्र ये शुंभन्‍्ते जनयो न सप्तयः (ऋग्‌० १।८५॥१) 
इन मन्त्रों से ऐसा प्रतीत होता है कि वैदिक सैनिक सात-सात की कतार में . 
रहते थे “त्रिसप्तास:' में सात की तीन कतारों का उल्लेख है। 'सप्त मे सप्त' में 
सात-सात सैनिकों की सात पंक्तियों अर्थात्‌ उनचाश्न सैनिकों का वर्णन है । ब्राह्मण 
ग्रंथों में स्पष्ट कहा गया है कि ये मरुत्‌ बीर गणशः रहते हैं और सात-सात के संघ में 
रहते हैं-- 
गणशो हि मरुतः (ताण्ड्य ब्रा० १६।१४।२) 
सप्तगणा वे मरुतः (ते० ब्रा० १।६।२।३) 
सप्त सप्त हि मारुता गणा:(यजु० १ ३८०; शत० ब्रा० ९३।१२ 2) 
एक अन्य मन्त्र में सेना के विभागों की चर्चा प्रतीत होती है-- 
दर्ध शर्ध व एषां ब्रातं ब्रातं गणं गणं सुशस्तिभि:। 
अनु क्रामेम धीतिभि:॥ (ऋग्‌० ५॥५३।११) 
यहां शर्ध, ब्रात और गण इन सेना-विभागों का उल्लेख है। ये सैन्य के छोटे-बड़े 
विभाग होंगे, पर वे सब सात की संख्या से विभाजित करने योग्य रहते होंगे । 
इस प्रकार वेद में राष्ट्र की रक्षा तथा पीड़ितों के त्राण के लिए युद्ध और सैन्य 
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की आवश्यकता स्पष्ट रूप से प्रतिपादित की गयी है। सेनाध्यक्ष का युद्ध-कार्य जिस 
वत्तिके द्वारा प्रवृत्त होता है उसे वेद ने 'मन्यु' संज्ञा दी है। राष्ट्र को संकटों से दूर 
करने वाले वीरों के मन्यु के सम्मुख राष्ट्रवासी नतमस्तक हो जाते हैं-- 
नमस्ते रुद्र मन्यव5उतोत5इषवे नम: । 
बाहुभ्यामुत ते नमः ॥ (यजु० १६॥१) 

इन्द्र, रुद्र आदि शब्द बेद में युद्ध की प्रतीक शाश्वत शक्तियों के सूचक हैं तथा 
मानवक्षेत्र में भयंकर बली, योद्धा, वीर आदि के वाचक भी हैं। उपर्युक्त मन्त्र में 
मन्युस्वरूप, दुष्ट जनों को रुलाने वाले सेनापति, उत्तके युद्ध, साधनभूत अस्त्र-शस्त्रा 
तथा उसकी और उसकी सेना की वीर भजाओं को नमस्कार किया गया है । वेद में 
शत्रओं के विनाशार्थ अस्त्र-शस्त्रों के प्रयोग का विधान तथा अस्त्र-शस्त्रों की विपु- 
लता के लिए प्रार्थता की गयी है। यजुर्वेद के एक मन्त्र में कहा गया है-- है ऐश्वर्य- 
शाली सेनापते ! तेरे हाथ में जो बाण हैं उनको घनुष के पूर्वापर किनारों की प्रत्यंचा 
में जोड़कर शत्रुओं पर तू बल के साथ छोड़ और जो तेरे पर शत्रुओं के बाण छाड़ 
हुए हों, उतकों दूर कर ।”' वेद में बाण शब्द बाणवाची भी है तथा इससे विभिन्‍न 
प्रक्षेपणास्त्रों का भी बोध होता है एँवं कोई भी प्रक्षेपण-साधन-यन्त्र धनुष पद का 
वाच्य हो सकता है । क्योंकि सैकड़ों बाणों, गोलियों आदि को फेंकने वाले--शत- 
धत्वा--(यजु० १६।२६) धनुषों का भी निर्देश वेद में मिलता है । स्वयंचालित-- 
स्वसिच--(यजु० १०।१६) प्रक्षेपास्त्रों का भी निर्देश बहुत हुआ है। इसी प्रकार 
उपरिलिखित मन्त्र में शत्रुओं द्वारा छोड़े गये बाणों को विफल कर देने का संकेत भी 
युद्ध-विद्या में अति महत्वपूर्ण बात है । 

यजुर्वेद के एक अन्य मन्त्र में कहा गया है कि “धनुविद्या से हम उत्तरोत्तर 
पृथिवियों को जीतें, धनुविद्या से हम विविध मार्गों को जीतें और धनुविद्या से तीत्र 
वेग वाली शत्रु-सेना को जीतें । धनुविद्या से शत्रु की सब कामनाएं नष्ट हो जाती 
हैं, अतः इसके आश्रय से समस्त दिशाओं को जीतें ।”' एक अन्य मन्त्र में तूणीर की 
स्तुति की गयी है तथा इसे बाणों का पितुवत्‌ रक्षक कहा है।' यहां भी वस्तुत 

घुधि:' शब्द से यह व्यंजना हुई है कि प्रक्षेपणीय अस्त्रों का उत्तम संग्रह करना 


१. प्रमुझ्च धन्वनस्त्वभुभयों रात्त्योज्यामि। 


याइच ते हस्त५इषव: परा ता भगवों वष॥ हा पी) 
२. धस्वना गा धन्वनाजि जयेस धन्वना तीत़ा: समदो जयेस । 
धनुः शत्रो रपकामस कृणोति धन्वना सर्वा: प्रदिशों जयेम ॥ 7(जु० ९६६ ६) 


३. बद्दीनां पिता बहुर॒स्य पुत्रद्िचश्चा क्रणोति समनावगत्य । 
इषुधि: सडः का: पुतनाइच सर्वा: पृष्ठे निनद्धों जयति प्रसूतः ॥ 
--+(यजु० २६।४२) 
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चाहिए। इथु' शब्द की व्युत्पत्ति है--इष्यते हिस्थतेड्नेन' इति । अथवा इष्‌ धातु 
गमनार्थक भी है। इस प्रकार समस्त प्रक्षेपणास्त्र इषु हैं। 

सेना के कतिपय विभागों का निर्देश वेद में इस प्रकार हुआ है--- 

नमः सेनाभ्य: सेनानिभ्यक्च वो नमो नमो रथिभ्योः्रथेभ्यह्च 

वो नमो नम क्षत्तृभ्यः संग्रहीतृभ्यरच वो नमो नमो महद्भ्यो5 

अभेकेभ्यरच वो नमः ॥ (यजु० १६।२६) 

यहां सेना, सेनापति, रथ-संरक्षक, रथ-अधिष्ठाता एवं संचालक वर्ग के प्रति 
सत्कार प्रकट किया गया है। इसी प्रकार “नमो गिरिशयाय च शिपिविष्टठाय च 
नसो मीहुष्टमाय च” (यजु १६।२६) में 'गिरिज्ञयाय' पर्वतीय सेता का वाचक है। 
शिपिविष्ट सेना का वह अंग है जो सेना के पशुओं की रक्षा एवं देखभाल करता है 
तभा मीदुष्टम सेता का वह अंग है जो सेता को साधन, सामग्री आदि पहुंचाने में 
सदा सचेत रहता है। इसी प्रकार वेद में स्थान-स्थान पर भू सेना, भूगर्भ सेता , 
मार्ग एवं अन्तादि रक्षक सेना', विविध स्थान स्थित सेना,, वर्षण-शील झूसेना", 
वात-विज्ञान युक्त सेना', आदि तरह-तरह की सेनाओं का वर्णन प्राप्त होता है । 

वेद में अस्त्र-शस्त्रों के अतिरिक्‍त-युद्ध में ऐसी वस्तुओं के प्रयोग का भी विधान 
है जो शत्रु-सेना में मूछा फैला दें, उनके अंगों को जकड़ लें अथवा उन्हें भस्म ही कर 
डालें । ऐसी ही एक शक्ति था अस्त्र का नाम “अप्वा' है। अप्वा को संबोधित करके 
कहा गया है' “हे अप्वे ! तू शत्रु-सेना के चित्त को मोहग्रस्त करती हुईं उनके अंगों 
को जकड़ ले तथा (जब तक उनके अंगों को जकड़ कर निष्क्रिय नकर दे तब तक) 
बहीं दूर रह, पुनः वहां से अन्य सेना पर जाकर अपना प्रभाव दिखा और उन 
शत्रुओं को अच्छी तरह भस्म कर दे ताकि शत्रुजन अपने ह्ृदयों में शोकों से गाढ़ 

अन्धकार युक्‍त हो जावें ।* 
सेनाओं के पृथक्‌-पथक्‌ संगठनों के ध्वजों का भी वेद में संकेत किया गया 


१. असंख्याता सहस्नाणि ये राद्र अधिभम्पाम्‌ । 


तेषा_ सहस्रयोजने5व धन्वानि तन्मसि | -(यज्ु० १६।५४) 
२. नीलग्रोवा: शितिकण्ठा: शर्वा5अध: क्षमाचरा: । --(यजु० १६।५७) 
३. येषन्तेषु विविध्यन्ति पात्रेष पिबतो जनान्‌। --(यजु० १६॥६२) 
४. य5$एतावन्तशच भूया सथ्च दिशो रुद्रा वितस्थिरे। -"गिजु० १६॥६३) 
५. नमोस्तु रुद्रेम्यो ये दिबि येषां वर्षमिषवः । व) 
६. नमोस्तु रुद्रेम्यो येडन्तरिक्षे येषां वातड5इषवः । --(यजु० १६।६५) 
७. अमीषां चित्त प्रतिलोभयन्ती गृहाणाइगान्यप्वे परेहि। 


अभि प्रेहि निह ह॒त्सु शोक रन्धेतामित्रास्तससा सचन्ताम्‌ | 
--(यजु० १ ७।४४) 


काम >फ्र-- 


के 


वेद की मानववादी शासनत-ब्यवस्था २३५ 


है ।! इसी प्रकार सेनानायक एवं रक्षकों का एक प्रकार का क्रम भी वहां वर्णित है ।' 
रक्षण-साधनों में कवच की महिमा भी वहां गायी गयी है, तथा शरीर में रक्षण के 
लिए विभिल्त प्रकार के कवचों का वर्णन भी आया है'** 

नमो बिल्सिने च कवचिते च नमों वर्भिणि च वरूथिने च (यजु० १६।३५ ) 

इस मन्त्र में बिल्म, कवच, वर्म तथा वरूथ शब्द प्रयुक्त हुए हैं। ये सभी अंगों 
की रक्षा के साधन हैं। इनमें 'बिल्म' एक प्रकार का शिरस्त्राण हैं। 'कवच' से 
शरीर के भिन्‍न-भिल्त अंगों की रक्षा होती है। लौहमय शरीर-रक्षक आवरण “बर्म' 
कहलाता है तथा रथादि की रक्षा के लिए लोहमय कोष्ठ 'बरूथी' के अन्तर्गत 
आता है।* 

वेद में कितने ही अस्त्र-शस्त्रों के नाम,आये हैं । अकेले वज् के ही अनेक प्रकार 
वहां वर्णित हैं। वज्ञ वहां शस्त्र रूप भी है तथा अस्त्र रूप भी | वज्त्र के कुछ भेद इस 
पिरकारह ३" 

. (१) सामान्य वज्र तो वह है जो हाथ से ही प्रयोग किया जाने वाला है--+ 
बज्ञहस्त--(यजु० १०१२२) | 
« (२) झतपर्वा वजू--वर्ज ण शतपर्वणा---(यजु ० ३३।६६) 

यह चक्राकार सौ व शताधिक शरों से युक्त शस्त्र होगा अथवा ऐसा अस्त्र 
होगा जो फूटने पर सैकड़ों संहारक पदार्थों को प्रसारित कर दे । 

(३) तिस्मतेजा (यजु० १२४ )--तेजोमय वज्ञ जो अपनी रश्मियों से नष्ट 
करने की सामथ्ये वाला हो यह संभवतः गैसों का बता होता होगा । 

(४) हेति (यजु० १६।११)--यह भी हस्त-संचालित वज्ञ का एक प्रकार 
है--या ते हेतिमोदृष्टम हस्ते बभूव ते घनुः। 

(५) प्रहेति: (यजु० १५१६) हेति तथा प्रहेति के प्रतीकारक तत्वों का भी 
वेद में निर्देश है--अस्निहेंतोनां प्रतिधर्ता (१५१०), वरुणों हेतीनां प्रतिधर्त्ता 
(१५॥१२) इत्यादि। 

(६) त्रिषंधि बच्चा (अथर्वे० १११०२ ) “तीन संधियों वाला वज्ज । 


१, अस्साकमिन्द्र: समृतेषु ध्वजेष्वस्माक या5इषवस्ता जयन्तु । 


अस्माक वीरा5उत्तरेड्भवन्त्वस्मां उ देवा अवता हवेषु॥. 77(जु९ १७४३ ) 
२. इन्द्रआआसां नेता बृहस्पतिदेक्षिणा यज्ञः पुर$एतु सोम:। 

वेबसेनानामसि भज्जतीनां जयन्तीनां मरुतों यन्तवग्रमू॥ 7(सजुर १७४०) 
३. जीमृतस्थेव भवति प्रतीक यद्र्मी याति समदामुपस्थे । 

अनाविड्धया तन्‍्वा जय त्वं स त्वा वर्मणो महिमा पिपतुं ॥ -“7(सजु० २६३८) 


४. पं» वीरसेन वेदशमी : वैदिक सम्पदा', पू० ३०५ 


२३६ बेदों में मानववाद 


(७) विक॑ंकतोधुखा वज्च (अथर्व० ११।१०।३) 

“लंबे, कटीले मुख वाले वज्र । 

(८) घूमाक्षोी वज्य (अथर्व० ११।१०।७) वे वज्न जिनके द्वारा अंधकार फैल 
जाता है अथवा जिनके धूम्र के प्रभाव से शत्रु की दर्शन-शक्ति जाती रहती है। 

/६) अग्निज़िल्ला वज्ञ (अथर्व० ११।६।१६)-- इनके प्रयोग से भयानक 
अग्नि लगकर शत्रु सेना व उनके सामान का विताश हो जाता है । 

(१०) कृषुकर्णी वच्च (अथर्व० ११।१०।७)--सम्मोहन करने वाला वज् । 

इसके अतिरिक्त भ्रयोमुख वज्‌ (अथवं० ११।१०।३) सूचीमुखा वज्‌ (अथर्वे० 
११।१०।३) आदि-आदि वज् वेद में वर्णित हैं। इसी प्रकार वेद में अनेक प्रकार 
के पाशों का भी वर्णन है। यथा--ज्यापाश (अथर्वे० ११।१०।२२) कवचपाश 
(अथर्व० ११।१०।२२) अप्वापाश (यजु० १७।४४) बादि | पाधिव आयुधों का भी 
बेद ने प्रतिपादन किया है--क्षुर (अथर्व/ ८।२।१७) सुक (यजु० १८।७१) षवि 
(यजु० १८।७१) असि (यजु० १६२२) निषंग (यजु० १६।६१) पिनाक (बजु० 
३।६१) शल्य (यजु० १६।१३) इत्यादि ।' 

यजुर्वेद १५८ में प्रतिपद, अनुपद, संपद शब्द क्रमश: एक-एक कदम. एक के 
पीछे एक कदम, सबके साथ-साथ कदम-इस प्रकार सैन्य-शिक्षण के द्योतक हैं। 
यजुर्वेद १५॥६ में त्रिबृत, प्रवृत, सवृत, बिवृत आदि पद अनेक प्रकार के चक्र- 
ब्यूह आदि के बोधक हैं । 

वेद में शकट, विमान, चित्ररथ, देवरथ, वायूरथ, विद्युद्रथ, प्रतिरथ, बरूथी, 
सुपर्ण, इयेन, गरुत्मान्‌ आदि अनेक प्रकार के वाहन, यान, विमान आदि का वर्णन 
है। उनका सैन्य एवं युद्ध में पर्याप्त उपयोग होता था ।* 

वेदों में वर्णित युद्ध-कला एवं सैन्य-व्यवस्था आदि के विषय में निश्चय ही 
बहुत कुछ लिखा जा सकता है । वस्तुतः इस विषय पर गंभीर अनुसन्धान अपेक्षित 
है। यहां हमने वेदों में वर्णित सैन्य एवं युद्ध विषयक कुछ संकेत प्रस्तुत कर केवल 
यही भ्रकट करने का यत्न किया है कि विश्व-बन्धुत्व और विश्व-शान्ति का मानव- 
वादी सन्देश प्रस्तुत करने वाली वैदिक संस्कृति में भी मनुष्य की आसुरी वृत्ति का 
विचार रखते हुए दुष्ट आततायियों से मानव-समाज़ को त्राण देने के लिए युद्ध- 
कला, समर-नीति, सैन्य-रचना, सैन्य-शिक्षण एवं युद्ध-स्तामग्री-निर्माण आदि विषयों 
की उपेक्षा नहीं की गयी। ब्रह्मबल के साथ क्षत्रवल का समुचित सामंजस्य हमें वेदों 
में दृष्टिगोचर होता है। 


१. पं० वीरसेन वेदश्रमी : 'वैदिक सम्पदा', पृ० ३०६-३०६ 
२. वही, पृ० ३१० 
३, वही, पृ० ३१० 


नज्जै< 


ही 


वेद की मानववादी शासन-व्यवस्थां र३७ 


इस प्रकार वेद मानव-समात्र के व्यक्तित्व-विकास के लिए, सामाजिक व्यव- 
स्था के लिए, शोषण एवं आतंक से त्राण के लिए तथा आततायियों से राष्ट्र-रक्षा 
के लिए एक सुनियोजित मानववादी शासन-तन्त्र प्रस्तुत करता है। इसका मूल 
सिद्धान्त है समस्त मानव-समुदाय को तथा उसमें रहने वाले मनुष्यों को उसके पृथक्‌ 
पृथक्‌ अंग मानकर सबको समान नागरिक अधिकार एवं शारीरिक, मानसिक व 
आत्मिक विकास के लिए समान सुविधाएं प्रदात करना । इस प्रकार वैदिक शासन 
प्रणाली पूर्णतः जनतन्त्रीय प्रणाली है। किन्तु इसमें मनुष्य-मनुष्य के स्वाभाविक 
अन्तर एवं मनोवैज्ञानिक तथ्यों को ध्यान में रखते हुए अपनी-अपनी योग्यता, कार्य- 
शक्त्रि आदि के आधार पर ही अलग-अलग अधिकार एवं स्थान रखे गये हैं । वेद में 
रूस और चीन का भौतिकतावादी ह॒ठधर्मी साम्यवाद नहीं, अपितु मानवमात्र को 
ईश्वर की सन्‍्तान मानकर सबके प्रति दया और सहानुभूति सिखाने वाला, सब में 
एक आत्मा के दर्शन कराने वाला आध्यात्मिक समाजवाद है । इसका अपना गण- 
तन्त्रीय संविधान है । 
लोक-हित में अपने जीवन की आहुति दे देने वाले यज्ञमय व्यक्ति ही इस शासन- 
तन्‍्त्र की सरकार के सदस्य बनने के अधिकारी हैं। इसके शासनाधिकारियों 
के लिए कठोर नैतिक बन्धन हैं। इन नैतिक्ल कत्तंव्यों और मानव-सेवा के ब्रत 
से च्युत होते ही सम्राट्‌ भी अपने अधिकार को खो बैठता है। त्याग और 
तपस्या का प्रतीक ब्रह्याबल उस पर नियन्त्रण रखता है तथा उसका उचित मार्ग- 
दर्शन करता है। जीवन के प्रत्येक क्षेत्र के विकास के लिए अनेक पृथक्‌-यूथक्‌ 
विभागों, शासनाधिकारियों, एवं सभा-समिति आदि संस्थाओं की योजना इसमें की 
गयी है। दुष्ट वृत्ति के व्यक्तियों के नियमन के लिए समुचित दण्ड की व्यवस्था है तथा 
आक्रमणकारी शत्रुओं से राष्ट्र की सुरक्षा के निमित्त सुदृढ़ सैल्य-व्यवस्था भी । 


सातवाँ अधहयाय 


वेद में मानवोषयोगी ज्ञान-विज्ञान, 
कला-कौडल एवं वाणिज्य 


>औदिक वर्ण-व्यवस्था में वैश्यवर्ग कृषि, वाणिज्य एवं व्यवसायों द्वारा द्व्यो- 
पार्जन कर राष्ट्र के आथिक विकास में निरन्तर रत रहता था। इसी प्रकार 
आश्रम-व्यवस्था में गृहस्थाश्रम को भी राष्ट्र के आथिक विकास से सम्बन्धित ही 
समझना चाहिए । धर्म-अर्थ-काम-मोक्ष--इस वर्ग चतुष्टय की सिद्धि वस्तुतः प्रत्येक 
आये का परम कतंव्य समझा जाता था । 4 
बेदों के अनुशीलन से पता चलता है कि वहां एक सुपृष्ट अर्थ-व्यवस्था का प्रति- 
पादन है। समाज का आध्थिक जीवन अर्थशास्त्र के सिद्धान्तों पर स्थित था। वर्णाश्रम 
व्यवस्था के मूल में श्रम-विभाजन (79990 ० ॥.900ए7) का सिद्धान्त निहित 
था। उपभोग, उत्पादन आदि के कितने ही साधनों का विकसित रूप हमें वेदों में 
प्राप्त होता है। मानवोषयोगी अवेक उद्योगों व कलाओं का वर्णन वेदों में प्राप्त 
होता है पृथ्वी के गर्भ में क्या-क्या सम्पत्तियां समायी रहती हैं, इसका मनोहारी 
वर्णन अथववेद के भूमि-सूक्त (१२१) में हुआ है । वह वसुन्धरा है, विश्वंभरा है, 
हिरण्पवक्षा है। इस प्रकार वेद में पृथ्वी के सब साधन-लोतों का उपयोग करने का 
उपदेश दिया गया है । इसके अतिरिक्त कितने ही प्रकार के उद्योग वेद में वर्णित हैं । 
अथर्ववेद में मानव-शरीर के वर्णत में जिस “अष्टचक्रा, नवद्वारा अयोध्या-पुरी' का 
वर्णन है, उससे वेद की स्थापत्य एवं वास्तुकला का आभास सहज ही हो जाता है । 


कृषि 
“सभ्य व्यक्तियों को एक दूसरे से बांधने वाली सबसे पहली ग्रन्थि संभवतः कृषि 
है। अपने जीवन-निर्वाह के लिए प्रत्येक चेतन प्राणी को भोजन की आवश्यकता होती 
है और कोई जाति भोजन के लिए शत-प्रतिशत प्रकृति पर निर्भर नहीं रह सकती | 
ऐसा होना बड़ा उत्तम हैं अन्यथा मनुष्य को प्रकृति से ऊपर उठने की प्रेरणा न 
मिलती | मनुष्य की आस्तरिक शक्तियां सबसे पहले भोजन-व्यवस्था के लिए ही 


हि] 


बेद में मानवोपयोगी ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल एबं वाणिज्य २३६ 


क्रिया में आती हैं और मनुष्य ने सर्वप्रथम जिस कला का आश्वय लिया था वह 
निश्चय ही कृषि होगी ।”'' वेदों से पता लगता है कि “वैदिक युग में कृषि-कर्म अत्यन्त 
ही पवित्र माना जाता था। ऋग्वेद में कितने ही स्थलों पर खेत जोतने का, हल 
चलाने का और फसलों से हरे-भरे खेतों का वर्णन है। 

ऋग्वेद के एक सम्पूर्ण सूक्त (४।५७) में कृषि का वर्णन है तथा वहां क्षेत्रपति 
अर्थात्‌ क्षेत्र के स्वामी कृषक की स्तुति की गयी है। इस सूक़त के मन्त्रों में निम्त- 
लिखित बातें सामने आती हैं-- 

१. वेद हमें भूमि जोतने की रीति बताते हैं। 

२. कृषक का कार्य हेय नहीं है, इसका सब सम्मान करते हैं। कृषक क्षेत्रपति होता 
है। उसकी उपज पर निर्भर रहने वाले लोग उसे सम्मान की दृष्टि से देखते हैं। 
ऋग्वेद के एक अन्य सूक्त (१०॥१०१।३-६) में क्रान्तदर्शी विद्वान्‌ लोगों 
को हल चलाकर बीज बोने आदि की प्रेरणा दी गयी है। इससे स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि विद्वान्‌ ब्राह्मण लोग भी कृषि-कर्म में गौरव अनुभव करते थे । 

३, बेदों में खेती के उत्तमोत्तम उपकरणों की चर्चा है। ऋग्वेद में कितने ही अन्य 
स्थलों पर क्रषि से सम्बन्धित वस्तुओं का निर्देश प्राप्त होता है। जैसे--स्तेग, 
हल, लांटल, सीता, सीर तथा अस्त्र आदि। कृष्ट व अक्ृष्ट भूमि के लिए 
विभिन्‍न शब्द प्रयोग किये गये हैं, पथा--उव॑रा, क्षेत्र, फेर आदि ।' 

वैदिक युग में उपजाऊ (उर्बरा) भूमि को बराबर नपे हुए खेतों (क्षेत्र) 
में बांटा भी जाता था । साधारणतया हल में दो बैल जोते जाते थे, किन्तु 
कभी-कभी छः", आठ, बारह' या चौबीस" भी जोते जाते थे । 

४. खेती प्रतिवर्ष होने वाला व्यवसाय है और इससे उत्तरोत्तर उत्तम फसलें उत्पन्न 
होती हैं । 

५. हल की फाली गौरव की वस्तु होती है । इसकी तुलना मधुर दुग्ध देने वाली 
गौ से की गयी है । 

६. वेदों के अनुसार कृषक मजदूर जैसा परिश्रम करता है परन्तु खेत की सफलता 
के लिए परमात्मा से सहायता मांगता है। इस प्रकार वह सरदेव अपनी भौतिक 


पं० गंगाप्रसाद उपाध्याय : 'वेदिक संस्कृति', पृ० ८७ 

4.0. छ्चण्मा : प्राए0-49शा 720४9, ७. 76-8 

॥00, 0. 82-85 

“क्षेत्रसिव वि ममस्तेजनेन ।” --(ऋग्‌० १॥१११०५) 
अथवं ० ६।६१॥१ 

तैत्तिरीय सं० १॥८।७।१ 

काठक स० २५२ 


0 


२४० वेदों में मानववाद 


समृद्धि को आध्यात्मिकता का रंग देता है।* 


अथवेबेद के भूमि-सूक्त (१२१) में कृषि योग्य भूमि का सुन्दर वर्णन प्राप्त 
होता है, जिस पर कोई भी कृषक गर्व कर सकता है। इसके कुछ मन्त्रों का वर्णन 
हम पीछे कर आये हैं । उक्त सूकत से पता चलता है कि आय कृषकों को अपती भूमि 
को उवरा बनाने का बड़ा ध्यान रहता था। अथरव॑त्रेद के तीसरे मण्डल में एक पद 
'करीषिणी फलवती 'थुधाभिराम' आता है। 'करीष' का अर्थ है 'गोबर' | और गोबर 
सर्वोत्तम खाद होता है। अथर्ववेद के एक दूसरे मन्त्र में' गोबर का इसी प्रकार का 
निर्देश पाया जाता है। ऋग्वेद में 'शक्कृत' शब्द गोबर के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है।' 
अथर्ववेद से इस बात की पुष्टि होती है कि खेतों के लिए मवेशियों के खाद का भी 
प्रयोग होता था ।* 

वार-बार की बुआई से भूमि की उवंरा-शक्ति धीरे-धीरे क्षीण हो जाती है अतः 
अथर्ववेद के एक मन्त्र में वैज्ञानिकों और क्रषकों को प्रेरणा की गयी है कि उन्हें भूमि 
की शक्ति पर विशेष ध्यान रखना चाहिए ।" पृथिवी सूक्‍त के अगले मन्त्र में जल के 
नोचे की भूमि को क्ृषि योग्य वनाने के विविध उपाय वर्णित किये गये हैं । 

वेद में वर्षा के अतिरिक्त कुओं व नहरों से सिंचाई का वर्णन भी प्राप्त होता 
है । ऋग्वेद में 'कृष' और “अबत' शब्द कुएं के अर्थ में प्रयुक्त हुए हैं।' ऋग्वेद में 
त्तित्रिमा आप: पदों से सिंचाई-योग्य नहरों की म्त्ता का भी आभास होता है।* 
इस प्रकार वेद में कषि के लिए केवल वर्षा आदि प्राकृतिक साधनों पर ही निर्भर 
न रह कर नहर आदि कृत्रिम साधनों से सिंचाई का वर्णन भी प्राप्त होता है। 

श्री अविनाशचन्द्र दास 'ऋग्वेदकालीव भारत' ([९2५००४० [708) नामक 
पुस्तक में खेती काटने की विविध वेदकालीन प्रक्रियाओं पर भी प्रकाश डालते हैं--- 
“खेती पक जाने पर वह हंसिये (सृणी” तथा दात्रा)' द्वारा काटी जाती थी। उसकी 
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संजर्माना अबिभ्युषीरस्मिन्‌ गोष्ठे करीषिणी: । 

बिख्रती: सोम्यं मध्वतमीवा उपेतन ।) -यवं० ३१४३) 
ऋग्‌० १॥१६१॥१० 

अथवं ० ३।१४।३, ४ इत्यादि । 

यां रक्षन्त्यस्वप्ना विश्वदानीं देवा भूमि पृथिवीमप्रमादम्‌ । 

सा नो मधु प्रियं दुह्यामयों उक्षतु बचंसा ॥। -“(अथवे ० १२१७) 
ऋग्‌० १॥१०५॥१७; १।३५।८; 

४॥१७।१६; ८5।६२।६ इत्यादि । 

ऋगू० ७।४९॥२ 

ऋणगू० १।५८।४; १०।१०१॥३ 

ऋगू० 5।७५।१० 


दे ६. ७ 


स्ण 


कड़ा 


अल 
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पूलियां (पर्षा) बतायी जाती थीं और खलियान (खला)' में छेती जाती थीं। तब 
छाज (तितड)' से फटककर दाना पृथक्‌ किया जाता था। 

यव और धान्य आरयों की मुख्य खेती रही होगी। ऋग्वेद सें इन दोनों अनाजों 
की चर्चा अनेक स्थलों पर है ।* यव (जौ) अब की तरह व॒स॒स्तकालीन उपज थी, जो 
शरद्‌ ऋतु में बोयी जाती है। इसे बोने के लिए अधिक वर्षा की आवश्यकता नहीं 
होती, इसके लिए शरद्कालीन थोड़ी वर्षा पर्याप्त होती है। परन्तु धान की बुआई 
के लिए अधिक वर्षा की आवश्यकता होती है और वर्षा के आरम्भ में ही इसकी 
बुआई हो जाती है | धान की उत्तम पैदावार कै लिए, ज़ो आर्यों का मुख्य खाद्यात्त 
था, नियमित वर्षा की आवश्यकता होती थी । इस नियमित वर्षा के निमित्त इन्द्र से 
प्रार्थता की जाती थी एवं वार्षिक वा नैमित्तिक यज्ञों और सत्रों का अनुष्ठान किया 
जाता था ।* 

यजुर्वेद में हमें विभिन्‍न अन्तों के निम्तलिखित नाम स़िलते हैं--- 

“धान, जौ, उड़द, तिल, मूंग, चने; प्रियंगु लामक छोटा धान, छोटा चावल, 
सावा चावल, तीवार (बिना खेती के उपजने वाला धान) गेहूं और मसूर जैसे समस्त: 
अन्त मुझे यज्ञ, राष्ट्र-यालत और कृषि से प्राप्त हों ।”' 

“ग्रदि आप इत अन्‍्तों की तुलना वर्तम्ानकालीन अन्‍्नों के साथ करें तो 
अत्युक्ति और पक्षपात के बिना यह कहा जा सकता है कि संसार ने इस दिशा में कोई 
“विशेष उन्नति नहीं की है, आध्यात्मिक रूप से तो संसार का बड़ा पतन हुआ हर 
जिस समाज के पास इतने अधिक अन्न थे और जिसे इनकी उत्पत्ति और प्रयोग का 
उत्तमोत्तम ज्ञान प्राप्त था, क्या वह असभ्य रहा होगा ? 

“पजिस समाज में इत अन्‍्तों को उत्पन्न करने वाले आदर और श्रद्धा की दृष्टि से 
देखे जाते थे, वह निश्चय ही बड़ा उच्च रहा होगा | * 


ऋग्‌० १०॥४५।७ 

ऋग्‌० १०।४5८।७ 

ऋग्‌० १०॥७१॥२ 

ऋगू० २॥५।६; भ्रथवे० 5।७॥२० 

6भा28 ?73590 ए8४5४9 : राएए९०त० एप्रत्ार; एछाभ्कुभ शा, 
ए. 266-268 

'ब्रोहयश्च मे यवाइच से माषाइच में तिलाश्च में 

मुद्गाश्च से खल्वाएच से प्रियंगवश्च मेडणवइच में 

इयामाकाइच में नीवाराइच में गोधूमाइच से 

मसूराइच में यज्ञेत कत्पन्ताम्‌ । -:(१०१२) 


शी 
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न बदा में मानववाद 


वैदिककालीन खान-पान 


वैदिक आर्यों का भोजन बलदायक, जीवन-वर्धक, तेजोवर्धक तथा पुष्टिकारक 
वस्तुओं से सम्पन्न होता था । आर्यों के खान-पान का विशेष आहार अन्न था। शत ० 
ब्राह्मण (३।६।१।८) के अनुसार अन्न से ही प्राण का धारण होता है, अस्न से ही 
सुक्ष्म विद्युत्‌ स्वरूप वाली शक्ति शरीर में उत्पन्न होती है। इसलिए प्रशंसा 
करते समय इसे 'सोम' कहा गया है। मनुष्य के द्वारा पकाये हुए अन्न को 'भोज्य' 
की संज्ञा दी गयी है। वैदिक साहित्य में “यव' से बने नाना प्रकार के पकवानों 
का उल्लेख मिलता है, उदाहरणार्थ--'अपूप', इसे पुआ भी कहा जाता है 
इसके निर्माण के भी कई प्रकार थे। ऋग्वेद (१०-७१-२) में सत्तू का वर्णन है, 
जो हमारे देहातों में आजकल भी प्रिय भोजन है। 'सत्तू' बनाने के लिए जौ को 
कूटकर उसकी भूसी अलग करके भून कर पीसते थे। भूने हुए जौ (धाना:) को 
अकेले ही (ऋग्‌० १-१६-२, ३-३५-३, वॉज० सं० १६-२१, काठक सं० ६-२, तै० 
सं० ६-५-१ १-४, शतपथ ब्राह्मण ४-४-३-६) अथवा सोमरस के साथ मिलाकर 
खाया जाता था। (ऋग्‌० ३-३५-७, तै० सं० ६-५-११-४, अथवे० १८-४-४३): 
सत्तू को दही, घी, सोमरस, पानी अथवा दूँध में मिलाकर भी खाया जाता था और 
एक विशेष 'भोज्य', जिसे 'करम्भ' कहते थे, बनाया जाता था। (ऋगू० १-१८७- 
१०, ३-४२-१, वाज० सं०१६-२१, तै० सं० ३-१-१ ०-२) जौ से बने एक और पक- 
वान को 'यवागु' कहा जाता था । इसे जौ के आटे को पानी में उबालकर बनाया जाता 
था (तै० सं० ६-२-५-२, काठक सं० ६-२), जौ को दूध में उबालकर भी खाने की 
प्रथा थी (ऋग्‌० ८-७७-१०)। इसके अतिरिक्त 'पक्ति' अर्थात्‌ पकायी हुई रोटी का 
उल्लेख भी (ऋग्‌ ० ४-२४-५) मिलता है। 

यजुवेंद और अन्य ग्रन्थों में पांच प्रकार के चावल वर्णित हैं। चावल को पानी 
('ओदन'---अथर्व ० ४-१४-७) अथवा दूध ('क्षीरोदत' ऋगू०--८।७७।१ ०, शत- 
पथ ब्राह्मण २-५-३-४) में उबालकर खाया जाता था। उबले हुए चावल को दही, 
तिल, घी, मूंग की दाल के साथ मिलाकर खाने की प्रथा भी प्रचलित थी। चावल, 
दूध और तिल के बनाये हुए एक पकवान को 'कृसर' कहते थे, जो बहुत प्रचलित 
था (षडविश ब्राह्मण ५-२)। वैदिक काल में आजकल की भांतिचिड़वे का, 
जिसे 'पूृथुक” कहते थे, प्रयोग भी बहुत लोकप्रिय था (तै० ब्रा० ३-८-१४-३)। 
भूने हुए चावल को 'लाजा' कहते थे, जो पूजन, स्वागत आदि कार्यों में प्रयुक्त होता 
था। भूने हुए चावल को उबालकर खाने की भी प्रथा थी। चावल के आटे से लड्डू 
अथवा बड़े बनाये जाते थे, जिन्हें 'पुरोडाश' कहते थे। यह यज्ञ की आहुतियों में 
विशेष रूप से प्रयुक्त होता था तथा यज्ञ-शैष के रूप में खाया भी जाता था। 'पुरो- 
ड़ाश' को घी में डुबोकर भी खाया जाता था । जंगली चावल, जिसे नीवार कहते थे, 


बे, 


5 दिकीज आकणत 2० 4 ८ 


के 
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हद 


को भी इकट्ठा किया जाता था तथा उसे भी लोग खाते थे । दालों आदि और उनसे 
बने पकवानों से यह सिद्ध होता है कि वैदिक काल न केवल अन्न-बहुल युग था, 
प्रत्युत पाक-विद्या में भी उन्‍नतिशील था। 

अन्नों और दालों के अतिरिक्त वैदिक काल में फल-फूल तथा सब्जियां पर्याप्त 
मात्रा में खायी जाती थीं। आजकल की भांति वैदिक काल में भी लोग अपने भोजन 
को स्वादिष्ट बनाने के लिए मसाले एवं सुगन्धियुक्त पौधों, नमक (लवण) का प्रयोग 
करते थे। वैदिक काल में दूध का बहुत महत्व था। बैंदिक आर्य दूध से दही बनाने 
की घिधि भी जानते थे । मक्खन को गर्म करके घी बनाने की प्रथा बहुत प्रचलित 
थी। मिठास उत्पन्न करने वाली वस्तुओं में मधु का महत्व था। आये 'सोम' के 
अत्यन्त अनुरागी थे । 

उपयुक्त वर्णन से यह प्रकट होता है कि वैदिक काल खाद्य-सम्पन्न युग था, 
जिसमें ताना प्रकार के अन्‍्नों, दालों, फल-सब्जियों, दूध तथा पेय पदार्थों का प्रयोग 
विभिन्‍न रूपों में होता था | पाक-विद्या भी विकसित रूप में थी | आय॑ वर्ग न केवल 
विभिन्‍न प्रकार के स्वादिष्ट भोजन बनाते थे, प्रत्युत उनका आहार बलदायक एवं 
स्वास्थ्यवर्धक भी था | इसके अतिरिक्त उनके पकवान प्रायः कई वस्तुओं को मिला 
कर बनते थे, जिसके कारण उनका भोजन सनन्‍्तुलित एवं स्वादिष्ट होता था । 


पशुपालन _ 


“वर्तमान आविष्कारों से बने यन्त्रों ने, जो.अधिक उत्पादक और कम कष्ट- 
दायक हैं, पशुओं का स्थान ले लिया है । इसलिए पशुओं को अत्यधिक महत्व देने के 
विचार पर कदाचित्‌ हमारे आधुनिक विज्ञानवेत्ता हंसें, परन्तु हमारी वैज्ञानिक सफ- 
लताएं, चाहे हम उन पर कितना गव॑ क्यों न करें, खरा सोना नहीं हैं । इसका स्पष्ट 
अर्थ यह है कि हमने अपने क्षेत्र से बहुसंख्यक चेतन प्राणियों को बहिष्कृत करके 
उनको विकास के अवसरों से वंचित कर दिया है। उदार दृष्टि से देखें तो हमारा 
यह जगत्‌ एक विशाल परिवार है, जिसमें मनुष्य की स्थिति केवल एक सदस्य 
की है, यद्यपि वह सबसे अधिक गुणसम्पन्न है । पशुओं में आपस में व्यापक भ्रातृत्व 
होता है। परिवार के बड़े लोगों को बड़ा स्थान इसलिए प्राप्त नहीं होता कि वे सब 
से अधिक खाते हैं अपितु इसलिए प्राप्त होता है कि वे परिवार के कम विकसित 
लोगों के विकास में अत्यधिक योग देते हैं। असभ्य लोगों को मारने या दास बनाने 
की प्रवृत्ति बन्द करना और इस प्रकार का आचरण करना जिससे धीरे-धीरे उनका 
विकास होकर वे सभ्य वन जायें, सभ्य राष्ट्र का कतंव्य होता है । इसी प्रकार मनुष्य- 
समाज का यह कतंव्य होता है कि वे छोटे पशुओं के साथ इस प्रकार का व्यवहार 
करें, जिससे वे अपता विकास करने में समर्थ हो सकें । जिस गडरिये (अजापाल) ने 
सबसे पहले कुत्ते को अपनी भेड़ों की चौकसी करना सिखाया था उसने उस कुत्ते 


२४ बेदों में मातववाद 


और अपनी जाति के प्रति कम उप्रकार न किया था । वह बिजली का कोई यत्त्र 
बन्नाकर कुत्ते के कार्य को समाप्त कर सकता था। परल्तु इसका अर्थ होता उस 
कततेव्य से गिरना जो मनुष्य का विशिष्ट जीव के रूप में छोटे जीवों के प्रति होता 
है। 

बैदिक जीवन एवं आ्थिक विकास में पशुओं का महत्वपूर्ण स्थान था । वेद में 
गाय और अश्व, दोनों, पवित्र माने गये हैं तथा परमेश्वर से सुख-समृद्धि और योग- 
क्षेम की प्रार्थना के साथ ही साथ घोड़ों और गौओं की मंगल-कामना भी की जाती 
थी ।' कुछ लोगों का यह भी मत है कि हिल्दुओं को गौ और सेमेटिक जाति के 
लोगों को घोड़ा प्रिय था। यह बड़ा दुर्भावपूर्ण है। वेदों से इसका समर्थत्त नहीं 
होता । वेदों में इत दोनों पशुओं का समान रूप से ध्यान रखा गया है और दोनों ही' 
के मंगल की कामना की गयी है ! ये दोनों घरेलू पशु थे । इनके स्वामी बड़े ध्यान 
से इनका पालन करते, उन्हें प्यार करते और रोगों से उनकी रक्षा करते थे ।* 

“तथापि मनुष्य के लिए घोड़े की अपेक्षा गौ की उपयोगिता अधिक होती है। 
वह बच्चों को दूध पिलाती है । घर पर रहती है। प्रप्तिद्ध कोषकार यास्क ने दुहिता 
शब्द का अर्थ पुत्री इसलिए किया है कि वह गौओं को दुह॒ती है । इससे स्पष्ट है कि 
कन्यायें घर पर गौओं को दुह्म करती थीं और परिवार का पुरुष-वर्ग घोड़ों की 
अधिक देखभाल किया करता था। यदि परिवार के लोग इतने उपयोगी पशु को 
प्यार करते और उसकी महत्ता को कृतज्ञ भाव से स्वीकार करते थे तो इसमें 
आश्चर्य की कोई बात नहीं |” 


गोपालन 

वैदिक गृहस्थ के जीवन में गौ का बहुत अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान है। गौ उसकी 
एक बहुत प्यारी सम्पत्ति है। अनेक स्थानों पर वेद में प्रभु-भक्त याचक द्वारा अपने 
भगवान्‌ से गृहस्थ के अभीष्ट ऐश्वर्य में गोओं की अभ्यर्थना की गयी है। उदाहरण 
के लिए अथर्व २२६ में वह कहता है-- 

“मैं गौओं के दूध का अपने शरीर में सिचन करता हूं, उनके घी से मैं अपने 
शरीर में बल और रस (वीर्यादि) सिंचन करता हूं, उनके दूध और घी से हमारे घर 


१. पं० गंग्राप्रसाद उपाध्याय : 'वैदिक संस्कृति, पू० १०१-१०२ 

२, ऋगू० ७।/५४२, ७।६०।६, ऋग्‌० १०।१०४।७, १।११४।८, १॥१०३।५, ७॥१०४।१०, 
८।३६।५ इत्यादि । 

पं० गंगाप्रसाद उपाध्याय : 'वैदिक संस्क्रति', पृ० १०६ 

४, वही, पूृ० ११० 


न 
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के सारे वीर (पुरुष) सिंचित होते हैं, मुझ गोपति में गौएं स्थिर होकर रहें।” 

“मैं अपने इस घर (अस्तकम्‌) में गौओं का दूध लाता हूं (आहरासि), धान्य 
और रस लाता हूं, यहां वीर (पुरुष) आये हुए हैं और उनकी पत्तियां आयी हुई 
हैं।' 

वैदिक गृहस्थ दूध-घी खाता नहीं, वह अपने आपको उससे सींचता है। वह्‌ 
छठटांक-दो-छटांक या पाव-दो-पाव दूध-घी से तृप्त नहीं होता, उसे उसके कटोरे-के- 
कटोरे और घड़े-के-घड़े चाहिएं। तभी तो हमारा घर 'वीरों' और वोर पत्नियों से 
भर सकता है। जिस घर के लोगों को अपने आपको दूध-घी से सींचना हो तो उन्हें 
एक-दो गौओं से कहां सन्तुष्टि हो सकती है, उन्हें तो घर में बह कर आती हुई गौओं 
की धारा की आवश्यकता है । 

इसीलिए जब गौ-प्रिय वैदिक गृहस्थ (अथर्व० ३।१२) में अपने रहने के लिए 
सुन्दर शाला (घर) का निर्माण करता है तो उसको और-और ऐश्वर्यों से भरने के 
साथ 'गोमती'*'घृतवती पप्स्वतो' (अथवं० ३॥१२।२) और 'ृतमुक्षमाणा' भी 
बनाता है। उसमें गौएं रखकर उसे घी और दूध से भरना चाहता है, इतना भरना 
चाहता है कि वह हमारे लिए घी सिंचन करने वाली (उक्षमाणा) बन सके। वह 
अपनी शाला के सम्बन्ध में इच्छा रखता है कि उसमें-- 

“सायंकाल को बाहर से चरकर बछड़े और उछलती हुई गौएं आया करें। 
“दही से लबालब भरे (परिसुत) कुम्भ और कलश रहा करें।' 

बह अपनी पत्नी को प्रतिदिन कहना चाहता है कि “हे नारि। इस कुम्भ में से 
अमृत से भरी हुई घी की धारा को ला और इन पीने वालों को कान्तिमान्‌ शरीर 
वाला बना (सम्‌-अडिग्ध ), हमारे द्वारा किये हुए इष्ट और आपूत के शुभ कर्म इस 


घर की रक्षा करते रहें । 
न केवल वेद का प्रत्येक गृहस्थ ही अपने लिए बैग्क्तिक रूप में भगवान्‌ से 


१. इस गोष्ठ पशव:ः सं स्नरवन्तु॥ 
सं सिज्चामि गवां क्षीरं समाज्येन बल रसम्‌। 
संसिक्ता अस्माक वोरा प्र वा गावो गयि गोपतो ।। 
आ हरामि गवां क्षोरमाहाषं धान्यं रसम्‌। 


आहृता अस्माक वीरा आ पत्नीरिदमस्तकम्‌॥_ --(अथबं० २२६२, ४, ५) 
२. आ त्वा वत्सो गमेद। कुमार आ धेनव: सायमास्पन्दमाना: ॥ 
एमां परिख्रुतः कुम्भ आ दध्न: कलशेरगु:॥ . -(अथवं ० ३।१२३; ३॥१२।७) 


३. पूर्ण नारि प्र भर कुम्भमेतं घृतस्य घाराममुतेन संभूताम्‌ । 
इसां पातनमृतेना समड ग्थीष्टापुर्तमभि रक्षात्पेताम्‌ ॥ --(अपवे० ३॥१२८) 


र्४्द वेदों में मानववाद 


गो-धन की याचना करता है, प्रत्युत कई स्थलों पर सारे राष्ट्र के लोगों के लिए 
भी गो-धन की याचना की गयी है। 

अध्वर्यु इस मन्त्र द्वारा अश्वमेध करने वाले सम्राट्‌ के राष्ट्र में अभ्युदय की 
प्रार्थना भगवान्‌ से कर रहा है ; “हे भगवन्‌ (ब्रह्मन्‌), दूध देने वाली गौएं उत्पन्न 
हों, भार उठाने में समर्थ बैल हों, शीघ्रगामी घोड़े हों ।” 

जिन गौओं का राष्ट्र के व्यक्तियों को वीर और बलिष्ठ बनाने में इतना मह- 
स्वपूर्ण स्थान है और इसीलिए जो राष्ट्र के ऐश्वर्य का एक अत्यन्त आवश्यक भंग 
हैं, उन गौओं का राष्ट्र के घरों में उचित भरण-पोषण हो रहा है कि नहीं, इसका 
सदा निरीक्षण रखना वेद में राज्य का भारी कत्तंव्य बताया गया है। राजा के इस 
कत्तंव्य का अनेक स्थानों पर निर्देश मिलता हैं। उदाहरण के लिए ऋग्‌० का ६२८ 
सूक्‍त देखिये। इसमें गो-पालन के सम्बन्ध में कई सुन्दर शिक्षाओं का वर्णन करते 
हुए राज-ध्॒र्म का भी निर्देश कर दिया गया है 

“गौएं आवें । हमारे गोष्ठ (गौओं के रहने के स्थान) में बैठें और हमारे लिए 
मंगल करें। हममें रहती हुई रमण करें। यहां हमारे घर में ये गौएं सन्‍्तानों वाली 
होकर अनेक प्रकार की होती रहें और इस प्रकार सम्राट्‌ के लिए बहुत उषःकालों 
अर्थात्‌ दिनों तक दूध देने वाली बनी रहें ।”' 

“सम्राट्‌ राज्य-संघटन के लिए अपना भाग दान करने वाले, और इस प्रकार 
राज्य की आवश्यकताओं की तृप्ति करने वाले के लिए अपनी रक्षा देता है और 
समीप पहुंचकर देता है, उसके-घन का अपहरण नहीं करता या नहीं होने देता ; 
इसके धन को बार-बार बढ़ाता हुआ सम्राट्‌ रूप देव राज्य का भला चाहने वाले 
इसको अभेद्य स्थान में रखता है।* 

“उन गौओं को धूल उड़ाकर आता हुआ शत्रु का घोड़ा प्राप्त नहीं हो सकता । 
वे गौएं किसी प्रकार हिसा या सूनागृह की ओर नहीं जातीं। उस यज्वा पुरुष 
की वे गौएं अभय होकर फिरने के विस्तृत देशों में विचरण करती हैं।” मन्त्र में 
अर्वा का अर्थ हिंसक भी हो सकता है, क्योंकि “ऋ' धातु के गति और हिसा दोनों 
अर्थ होते हैं। तब अर्थ यह होगा कि “धूल उड़ा कर. आता हुआ कोई व्याप्रादि 
हिंसक पशु उन्हें प्राप्त नहीं कर सकता ।”” 

“सम्राट मुझे गौएं देवे, गौएं धन हैं, गौएं उत्कृष्ट सोम का भक्षण हैं। हे मनुष्यों 
जो गौएं हैं वे परमैश्वर्य हैं, हृदय और मन से इस परमैश्वर्य को ही चाहता री 


१. ऋगू० ६।२८१ 
२. ऋणगृ्‌० हवरषार 
३. ऋगृ० हरदा 
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“है गौओ, तुम पतले-दुबले पुरुष को भी स्निग्धता प्रदान करके मोटा कर देती 
हो । सुन्दरता-रहित को भी सुन्दर अंगों वाला कर देती हो। हे भद्रवाणी वाली 
गौओ, हमारे घर को कल्याण युक्त कर दो। सभाओं में तुम्हारे बहुत अन्न का बखान 
किया जाता है |! 

“उत्तम घास को खाती हुई, उत्तम पानी पीने के स्थानों में निम॑ंल जल पीती 
हुईं है गौओ, तुम पुत्र-पौत्रों से युक्त होकर रहो | चोर और पाप करने वाला तुम 
पर प्रभुता न कर सके | परमात्मा का प्रहण तुम्हें छोड़े रखे अर्थात्‌ तुम शीघ्र न 
मरो प्रत्युत दीध आयु वाली होओ।”' 

“इन गौओं में यह जो बैल के समीप जाकर मिलने का गुण या इच्छा है, और 
बैल के वीर्य में जो गौओं के पास जाकर मिलने का गुण है वह हे सम्राट, तेरे 
पराक्रम में अर्थात्‌ तेरे पराक्रम की अधीनता में मिले |” 

इसी प्रसंग में ऋग्‌ ० १०।१६९६ सूक्‍त भी देखने योग्य है--- 

“सुख देने वाला वायु गौओं की ओर चले, ये गौएं बल वाली या रसीली ओष- 
“धियों को खायें, मोटा करने वाले और जीवन देने वाले जलों का पान करें; हे रुद्र, 
पैरों वाले हमारे पशु के लिए अर्थात्‌ गौओं के लिए सुख दीजिये ।”” 

“जो समान रूप वाली हैं, विभिन्‍त रूप वाली हैं, स्वंथा एक समान रूप वाली 
हैं, यज्ञ के द्वारा सम्राट्‌ जिनके नामीं अर्थात्‌ भेदों को जानता है, जिन्हें अंगिरा 
लोग तप द्वारा यहां बनाते हैं, उनके लिए हे मेघ | बहुत बड़ा सुख दीजिये ।”" 

“जो राष्ट्र के भांति-भांति के व्यवहारशील लोगों में अपने शरीर से उत्पन्न 
दूध को भेजती हैं, जिनके सब रूपों अर्थात्‌ भेदों को सोम जानता है, हमारे लिए 
अपने दूध से सिचन करती हुई ओर सन्तातों से युक्त उन गौओं को हे सम्राट, हमारे 
गौ बांधने के स्थान में प्राप्त करा । 

इस प्रसंग में अथवे० ३।१४ सूक्‍त पर भी एक दृष्टि डाल लेनी चाहिए। इसमें 
भी गोपालन के सम्बन्ध में अनेक निर्देश उपलब्ध होते हैं। 

इन वाक्‍्यों में कहा गया है कि गौओं के रहने का स्थान (गोष्ठ) ऐसा होना 
चाहिए जिसमें गौएं सुख-पूर्वक बैठ सकें और रह सकें। वह उनके लिए सब भाँति 
शिव अर्थात्‌ कल्याणकारी होना चाहिए और उसमें पुष्टि-दायक खान-पान आदि 
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का गौजं के लिए पूरा प्रबन्ध रहना चोहिएं। 

इससे संकेतित है कि ऐसा प्रबन्ध होना चाहिए कि हमारी गौओं की कहीं किसी 
तरह का भी डर न हो ।* 

इस वाक्य में कहा गया है कि अपने धन द्वारा खूब खिला-पिलाकर हमें अपनी 
गौओं को पुष्ट करता चाहिए जिससे उनकी संख्या हमारे घर में बढ़ सके ।' 

अर्थात्‌ "हे गौओं, मुझ गोपति के साथ मिलकर रहो”, इस वाक्य की ध्वनि 
यह है कि प्रत्येक गृहस्थ को अपने घर में गौएं रखकर गोपति बनता चाहिए। 

इस शब्द द्वारा कहा गया है कि हमें अपनी गौवों को सदा नीरोग रखना 
चाहिए। रोगी गौओं का दूध नहीं पीना चाहिए, यह इस शब्द से स्वयं ही निकल 
आता है।* 

अर्थात्‌--गौएं सोममय अर्थात्‌ सोम के गुणों से युक्त मधुर दूध अपने अन्दर 
रखती हैं ।” इस वाक्य से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि वेद में गोपालत का इतना 
अधिक महत्व क्यों है। 

अर्थात्‌--“धन-प्रदाता सम्राट (इन्द्र) तुम्हें मेरे साथ जोड़े या मेरे यहां उत्पन्न 
करे (संसुजतु) ।”* इस वाक्य द्वारा इस सूकत में भी राज्य का कर्तव्य बता दिया गया 
है कि वह ऐसा प्रवन्ध करे जिससे सोममंय दूध का पान कराने वाला गोधन राष्ट्र 
के प्रत्येक गृहपति के घर में रह सके ।* 

गौओं की उत्तम नस्ल प्राप्त करने के लिए आवश्यक है कि उनका उत्तम वृषभों 
के साथ संयोग कराकर सन्तानें उत्पन्न करांयी जायें। वेद में इसके महत्व को बहुत 
अधिक समझा गया है। अथर्व वेद के नव काण्ड का चतुर्थ सूक्‍त बड़े-बड़े २४ मन्त्रों 


१. सं वो गोष्ठेत सूधदा। ४; --(अथवे० ३॥१४ १). 

शिवो वो गोष्ठो भवतु। --(्रथ्व ३॥१४५): 

अय॑ वो गोष्ठ इह पोषयिष्णु: । --(अथवं० ३१४६) 
२. अबिम्युषी:। -+(अथवे० ३॥१४॥३) 
३. राषयस्पोषेण बहुला भवन्तीः --अथर्वें० ३।१४।६)- 
४. सेंयां गांवों गोपतिता संचध्वम्‌ | --(अथवं० ३।१४६) 
५, अनमीबा:। --(अथवं० ३॥१४॥३) 


६, जो लोग सोम का अथं शराब करते हैं उनकी घारणा का वेद के इस वाक्य से खण्डन हो 
जाता है। यहां गौ के दूध को सोम के गुणों वाला कहा गया है । वास्तव में वेद का 
सोम एक प्रोषधि है जो शक्ति श्रौर स्फूर्ति देती है, बुद्धि-व्धंक होती है और जिसमें 
मादकता बिलकुल नहीं होती । 

. बिभृतीः सोस्‍्य सधु । -+[अथर्ब० ३१४३) 

८. सं वः सुजतु'' 'समिन्द्रो यो धनंजयः। --(अंथवं० ३॥१४२) 


३... 
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की है। इसे सूक्त में संन्तानोत्यादन के लिए नियुक्त किये जाने वाले वृषभ न] 
महिमा गायी गयी है और आलंकारिक ढंग से यह उपदेश किया गया है कि यदि 
किसी के घर में कभी बहुत उत्तम कोटि का बछड़ा उत्पन्न हो जाये तो उसे नगर की 
गौओं में सन्‍्तान उत्पन्न करने के लिए दात कर देता चाहिए । उसे ऐन्द्र बना 
देना चाहिए अर्थेत्‌ राज्य को सौंप देना चाहिए । वेद की दृष्टि में यह कार्य बड़ा 
पवित्र है, क्योंकि इससे राष्ट्र के लोगों का कल्याण होता है। इसलिए यज्ञ करके, 
ब्राह्मणों को दान करके उन द्वारा राष्ट्र के काम पर उस वृषभ को नियुक्त कर देता 
चाहिए। 

सूक्‍त के २१वें मन्त्रे में संञ्राट्‌ (इन्द्र) का कर्तव्य भी बताया गया है कि वह 
उत्तम वृषभ धन राष्ट्र को प्रदान करे और इस प्रकार उत्तम दूध देने वाली, 
सदा बछड़ों से युक्त घेनु हमें देता रहे। भ्रजाजनों या राज्य (इन्द्र) की ओर 
से जो वृषभ सस्तानोत्पत्ति के लिए नियुक्त किया जाये वह 'साहल्न' (अथवे ० ६।४॥ १) 
अथोत सहखों बच्चे उत्पन्न कर सकने में समर्थ हो, 'त्वेष'” (६।४॥१) अर्थात्‌ बड़ा 
तेजस्वी हो, “ऋषभः” (६।४१) अर्थात्‌ गतिशील, चंचल, फुर्तीला हो, “पयस्वान्‌' 
(६४१) अर्थात्‌ बहुत दूध देने वाली नस्ल की गौ का पुत्र हो जिससे उसकी सन्‍्तानें 
जी बहुत दूध दे सकें, “उखियः” (६।४१) उला अर्थात्‌ गौओं से सम्बन्ध कर 
सकने योग्य हो, “पु्ान' (६।४॥३) अर्थात्‌ पुरुषत्व युक्त हो, * 'अन्तर्वान्‌” (६।४॥३) 
अर्थात्‌ गर्भ धारण कराने में समर्थ हो, “स्थबिरः” (६।४॥३) स्थिर प्रकृति का हो 
अर्थात्‌ अपने गुणों को स्थिर रखता हो । 

ऐसा वृषभ नियुक्त करने का प्रयोजन यह है कि वह “तन्तुमातान” (६४१ ) 
अर्थात्‌ सन्‍्तान रूप तन्‍्तु को आगे फैला सके। क्योंकि यह वृषभ “पिता वत्सानां 
पंतिरघ्न्यॉनाम” (९।४४)--उत्तम बछड़ों का बाप और गौओं का पति होता है 
“ब्रॉतियुकू पीयूष आमिक्षा घृतं तहस्य रेतः” (६।४॥४ ) इसके वीर्य से ताजा दूध, 
पीयूष, आमिक्षा और घृत प्राप्त होते हैं, “सोमेन पूर्ण कलश दिभिषि” (६४६) 
“आज्य बिभति घृतमस्य रेत:” (६।४।७)--इसके कारण सोम जैसे दूध के घड़े 
ज्षर जाते हैं और इसके वीये के कारण आज्य और घृत प्राप्त होता है, “त्वष्डा 
रूपाणां जनिता पशुनाम्‌” (६।४६)--यह रूपवान्‌ बच्चे उत्पन्न करने वाला 
होता है, और क्योंकि इसके कारण ही “इन्द्र, वरुण, मरुत्‌” आदि (&।४।८) 
शज्याधिकारी देवों के शरीरों में ओज भरने वाला दूध प्राप्त होता है, इसलिए यह 
स्वयं भी एक दिव्य वस्तु है। वृषभ की इसी दिव्यता को ध्यान में रखकर सूक्त में 
उसका एक बड़ा सुन्दर आलंकारिक वर्णन किया गया है--उसे सभी देवों का रूप 
बना दिया गया है। स्थानाभाव से हम सूकत के आलंकारिक वर्णन से युक्त और 
संख्या में प्रचुर मन्‍्त्रों का यहां प्रतिपद अभे देने में असमर्थ हैं । 

वेदकालीन आर्यों के जीवन में घोड़े का भी महत्वपूर्ण स्थान था। घोड़ा एक 
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ईमानदार, सुन्दर, तेज गति वाला, अदम्य उत्साहयुक्त साहसी एवं श्रेष्ठ पशु माना 
जाता था। इसलिए उपर्युक्त गुणों की तुलना के लिए उपमात के रूप में उसका 
अयोग किया जाता था । ऋग्वेद के एक सुकत में बहुत ही सुन्दर शब्दों में घोड़े का 
स्तुत्यामक वर्णन किया गया है।' 

वेद में संकेत है कि गाय, बैल, सांड तथा अश्व के अतिरिक्‍त भेड़, बकरी 
आदि भी पाली जाती थी ।' वेद में मेष, मेषी, ऊर्णवती, अज-अजा, अजपाल, अभि- 
पाल आदि शब्द प्रायः प्रयुक्त हुए हैं। ५ 

“वेदों के अनुसार 'प्राम्य/ और “आरण्य' इन दो श्रेणियों में पशु विभवत हैं। 
आम्य पशुओं की बड़े ध्यान और प्रेम से रक्षा होनी चाहिए और आरप्य पशु यदि 
हानिकारक हों तो उनको नष्ट कर देना चाहिए अथवा उनको दूर रखना चाहिए। 
घरेलू पशुओं में केवल कुत्ता ही मांस-भक्षी होता है। वैदिक आर्य प्रत्येक प्रकार के 
जीवन का आदर करने वाले थे । इस नियम का उल्लंघन उसी समय होता था, जब 
कोई प्राणी दूसरे प्राणी के साथ अन्याय करता और उसके जीवन को संकट में डाल 
देता था। तुम उनको मार सकते हो--परन्तु अन्यों को मारे जाने से बचाने के लिए। 
स्वयं जीओ और दूसरों को जीने दो | जब तक तुम दूसरों को जीने देते हो, तब तक 
यदि तुम्हें कोई व्यक्ति सताता है तो वह तुम्हारे साथ अन्याय करता है। यही 
अहिसा है जिसका प्राय: अंग्रेजी में (]४०॥-४४० शा०० ) अनुवाद किया जाता है। 
यह अहिसा विश्व-बन्धुत्व की भावना पर आश्वित विश्व-प्रेम से ओत प्रोत होती है। 

“सभ्यता के विकास में पशुओं के योग की प्रायं: अवहेलना की जाती है और 
इनको कम से कम महत्त्व दिया जाता है । आत्मा के आध्यात्मिक स्वरूप की अशुद्ध 
भावना के कारण ही ऐसा होता है। जिस व्यक्ति क्षो सब प्राणियों में परमात्मा के 
और परसात्मा में सब प्राणियों के दर्शन होते हैं, उसे दुःख प्राप्त नहीं होता (यजुर्बेद 
११-६) | जब तक इस वैदिक शिक्षा परं आचरण नहीं होता, तब तक संस्कृति की 
विभावना संकुचित बनी रहती है। पशु-हत्या से मनुष्य में हिंसक वृत्ति जागृत होकर 
उसकी पाशविक प्रवृत्तियां उच्छु खल हो जाया करती हैं। स्मरण रखना चाहिए कि 
हमारा आचरण सूक्ष्म तन्‍्तुओं से बनी हुई रस्सियों के समान होता है जिस पर यदि 
उचित ध्यान न रखा जाये तो वह क्षण भर में ही टूट जाती है।”' 

“रेल में प्रतिदिन यात्रा करने वाले व्यक्ति श्रीयुत वाट और ज्यौज स्टीफन्सन के 
आविष्कारों का ठीक-ठीक मूल्य नहीं आंक सकते। हम इन वस्तुओं को प्रतिदिन 
देखते हैं ।॥ आज हम यह कल्पना नहीं कर सकते कि कभी कोई समाज वाष्प इन्जिन 


१. ऋग० १॥१६३।१-१३ 
२. 43.९. फ4्चणा : ॥00-47ए शा ए९०॥५१, 9. 95-96 
है. पं० गंगाप्रसाद उपाध्याय : वैदिक संस्कृति, पृ० ११७-११८ 
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से अनभिन्ञ रहा होगा । इसी भांति तनिक अपने को उस स्थिति में रखो जब मनुष्य 
और घोड़े में, गौ और मनुष्य में किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध न था। उस समय 
मनुष्य भी थे और घोड़े भी थे। परन्तु मनुष्य यह न जानता था कि घोड़े से क्या 
और किस प्रकार की सहायता ली जाये । घोड़ा नितान्‍्त वनैला था। वह मनुष्य की 
वात नहीं सुनता था और न चाबुक और लगाम के सामने आत्म-समर्पण करना ही 
- जानता था। वह एक प्रकार से स्वच्छन्द था। वह अपने स्वामी को प्यार करता या 
युद्ध के यश में भागीदार बनना भी त जानता था। जिस व्यक्ति ने घोड़े को सबसे 
पहले पालतू अर्थात्‌ उसे अपने घर में स्थान देकर उसे सम्मिलित जीवन का अंग 
बनाया था, उसने कितना महान्‌ कार्य किया था । जरा इस पर विचार करों। क्या 
यह आविष्कार आजकल के आविष्कारों से बढ़िया न था ? किसी मजदूर को किसी 
कारखाते में काम पर लगाकर तुम न केवल अपना काम चलाते और उसे जीविको- 
पाज॑न में समर्थ ही बनाते हो, अपितु तुम इससे भी अधिक उसका उपकार करते हो । 
तुम उसे ऐसे वातावरण में रखते हो जिससे वह नई-नई बातें सीखकर अपनी बीज 
शक्तियों को विकसित करके सभ्य बन सके । तीन वर्ष तक काम करने के बाद किसी 
कार्यालय से निकला हुआ व्यक्ति वैसा नहीं होता जैसा वह काम पर लगने के दित 
होता हि 

“अब वह अपने काम में निपुण और अनुभवी है और इस प्रकार अधिक सभ्य है। 
यही बात पालतू पशुओं पर लागू होती है। जब मैं प्रयाग या दिल्‍ली की गलियों में 
“किसी खूली हुई गाय या बैल को घूमते हुए देखता हूं तो उसमें और सुदूर ग्रामों की 
गायों और बैलों में घोर अन्तर देखकर आश्चर्य-चकित रह जाता हूं। वे अधिक 
सीधे-साधे, लोगों से अधिक हिले हुए और बहुत कम तंग करने वाले होते हैं। भीड़ 
से भरे नगरों में निरन्तर रहने के कारण उन्हें नागरिकता के कर्तव्यों का थोड़ा- 
बहुत ज्ञान स्वभावतः हो जाता है ! यदि तुम प्रयाग की किसी तंग गली में से किसी 
गौ के पास होकर निकलो तो न तो वह मारेगी और न तंग करेगी । अपने रास्ते चली 
जाती है और तुम्हें अपने रास्ते जाने देती है । क्या यह नागरिता का अनजाने में 
प्राप्त होने वाला शिक्षण नहीं है ? 


बेद में उद्योग-धन्धे 
संस्क्ृति और समाज के भौतिक विकास में उद्योग-धन्धे कृषि-कर्म के अनिवार्य 
सहायक और पूरक अंग होते हैं। खेती के लिए और समाज को अच्छे ढंग से चलाने 


के लिए विविध प्रकार के साधन और वस्तुओं की आवश्यकता पड़ती है। ये साधन 
और वस्तुएं उद्योग-धन्धों से ही उत्पन्न होती हैं। ऋग्वेद में एक प्रार्थना आती है-- 
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२४२ बैदों में मानववाद 
हु 


“हे प्रभो। मेरी बुद्धि को लोहे से बने शस्त्र की धार के समान अति तौक्ष्ण बना ।”' 
इसंसे स्पष्ट है कि उद्योग-धन्धों से निर्मित इत वस्तुओं का वेद में निर्देश अवश्य है। 
ऋग्वेद में इसका स्पष्ट रूप से संकेत मिलता है। वहां कहा गया है--“हमारै कर्म 
और बुद्धियां नाना प्रकार की हैं। मनुष्य के कर्म भी विविध प्रकार के हैं। बढ़ई 
लकड़ी काटना चाहता है। वैद्य रोगी को चाहता है। वेदेज्ञ यज्ञ करने वाले को 
चाहता है। उसी प्रकार हे ऐश्वर्यवन्‌ ! तू ऐश्वयंशाली पद के लिए आगे बढ़। प्रजा 
पर ऐश्वर्य की वर्षा कर ।”'* | 

“ऋग्वेद के आलोचनात्मक अध्ययन से स्पष्ट होता है कि तत्कालीन नागरिक 
जीवन पूर्णतया विकसित था । नगरों में बड़े-बड़े भवनों का निर्माण किया जाता था, 
जिन्हें हर््य, प्रहय्य॑ सद्म, प्रसद्म, दीर्घ प्रसद्मम आदि नामी से सम्बोधित किया 
जाता था। नगरों में पुर्‌ (किले) भी रहा करते थे, जिनको अप पणियों के 
विरुद्ध युद्ध के अवसर पर किया गया था॥ इस समय बड़े-बड़े रथ भी बनाये गाते थे, 
जिनका उपयोग युद्ध में किया जाता था तथा जो आवागमन के मुख्य साधन थे। 
इस श्रकार यह स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक काल के विकसित नागरिक जीवन की 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए विभिन्न उद्योग-धन्धों को उन्नत किया गया था, 
और ये उद्योग-धन्धे आर्थिक विकास के मुख्य अंग थे।* 


वेद में गृह-निर्माण-कला 

गृह-निर्माण कला का काल-क्रमागत इतिहास नहीं मिलता, परन्तु वेदों में 
इसका उत्तम वर्णन मिलता है। अथर्ववेद में आता है--“नवनिमित मकान मैं 
हवन करने के पदार्थों को रखने का स्थान, अस्निहोत्र का स्थान, स्त्रियों के रहने का 
स्थान, पुरुषों और विद्वानों के रहने-बैठने, संवाद/करने और सभा करने का स्थान 
होना चाहिए तथा स्तान, भोजन ध्यान आदि का स्थान पृथक्‌ होना चाहिए। इस 
प्रकार की कमनीय गृहशाला सुखदायक होती है ।”" 

“दो पक्ष अर्थात्‌ मध्य में एक और पूर्व-पश्चिम में एक-एक शाला युक्त घर 


१. चोदय घियसयसो न धाराम॒' । “(ऋग्‌० ६॥४७।१०) 
२. नानान॑ वा उ नो धियो वि ब्रतानि जनानाम्‌ । 

तक्षा रिष्टं रुतं भिषस्ब्रह्म सुन्वन्तसिच्छतो न्द्रायेन्दो परिस्रव ॥ । 

--(ऋग्‌० ६।११२॥१) 

३. एषा सरस्वती धरुणसायसी पू:।' -(ऋग्‌० ७६४॥१) 
४. पं० शिवदत्त ज्ञानी : 'वेदकालीन समाज', पु० २४६ 
५. हविर्घानसग्निशालं पत्नीनां सदन सदः। 

सदो देवानामसि देवि शञाले ॥ “(अथवं० ६।३।७) 


इकिसके | 
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अथवा जिसके पूर्व-पश्चिम, दक्षिण और उत्तर में एक-एक शाला और इनके मध्य में 
पांचवीं बड़ी शाला या बीच में एक बड़ी शाला और दो-दो पूर्व-पश्चिम तथा एक- 
एक उत्तर दक्षिण में शाला हो। * 

ऋग्वेद में वास्तोष्पति-शिल्पी को सम्बोधित करते हुए कहा गया है-- हमें 
यह सच्तोष प्रदान कर कि तू हमें रोगों से मुक्त घरों को देने वाला है” आदि। | 

पारस्कर गृ० सु० में गृह-शिल्पियों की तीन श्रेणियां मिलती हैं---कर्ता, विकर्ता 
विश्वकर्मा । 

ऋग्वेद के एक मन्त्र में घर के विविध सुखों का वर्णत किया गया है-- हि 
गृहस्थो ! हम तुम्हारे निवास के लिए ऐसा घर बनाते हैं जिसमें सूप की किरणें खूब 
आयें । ऐसे घर में दैवीय प्रकाश का उदय हो जिससे तुम मोक्ष को प्राप्त होओ । 

वेदों में राजाओं और शासकों के सैकड़ों खम्बों वाले बड़े-बड़े प्रासादों का भी 
वर्णन आया है। साथ ही लौह-स्तम्भों पर बते, आकाश में चमकते हुए स्वर्ण-मण्डित 
घरों का उल्लेख भी पर्याप्त मिलता है । 

वैदिक काल में बड़े-बड़े नगर भी विद्यमात थे। ऋग्वेद में लोहे की दीवारों से 
घिरे नगरों का वर्णन उपलब्ध होता है ।* 

बेद में गृह के निम्नलिखित नामों का प्रयोग है--- 
(१) गयः--. पवित्र स्थान जिसमें बैठकर धामिक एवं शुभ कर्मों का अनुष्ठान 

किया जाता है। इस निमित्त बना गृह या उसका कोष्ठ । 


१. या हिपक्षा चतुष्पक्षा षट॒पक्षा या निमीयते । 
अष्टापक्षां दशपक्षां शालां सानस्य पत्तोसग्तिगंर्भ इवा शये । 
--(अथर्व० ६३२१ 
२. वास्तोष्पते प्रतिजानी हम स्मान्स्वावेशो अनमीवों भवा नः। 
यत्‌ स्वेमहे प्रति तन्‍नो जुघस्व शं नो भव द्विपदे श॑ चतुष्पदे ॥॥ 
--(ऋग्‌० ७॥५४॥१) 
३. तावां वास्तुन्युक्मसि गसध्ये यत्र गावो भ्रिश्यु गा अयासः । 
अन्नाह तदुरुगायस्य वृष्ण: परम पदमव भाति भूरि।। “(ऋग्‌० ११५४६) 
४. राजानावनभिद्र हा धर वे सदस्युत्तमे। सहल्लस्थूण आसाते ॥ 
-+-+(ऋग्‌० २।४१॥। ५) 
अक्विह॒स्ता सुकुते परस्पा य॑ त्रासाथे वरुणेव्ठास्वन्तः । 
राजाता क्षत्रसहणीयमाना सहस्रस्थूणण ब्रिभूथ: सह दो ॥-- (ऋग्‌० ५६२६) 
हिरण्यनिणिगयों अस्य स्थूणा विश्वाजते दिव्यशवाजनीव । 
भद्दे क्षेत्रे निसिता तिल्विले वा सनेम मध्वों अधिगत्यंस्थ ॥ 


--(ऋग्‌० ५॥६२॥७ 
, ऋग॒० ७३७; ७१२१४ । 


२५४ जा बेदों में मातववाद 


(२) कृदर:-- शस्यागार, अन्त का कोष्ठ--गृह में बना हुआ अन्न कौष्ठ या 
बड़े-बड़े अन्न के भण्डार-गृह या खत्तियां। 

(३) गत्त5--- ऐसा प्रशंसनीय चल-गृह जिसमें अच्छे प्रकार से निवास, शयनादि 
हो सके । 

(४) हम्पम्‌ू-- विशाल, अनेक कोष्ठ वाली, अनेक मंजिल युक्त सुन्दर, सुसज्जित 
कोठी, बंगला या महल आदि। 

(५) अस्तम्‌-- छिपा हुआ स्थान गुप्ति आदि जिसे दूसरे व्यक्ति पहचान न सके + 
तलघर आदि भी इसी श्रेणी में हैं। 

(६) पस्त्यम--- निवास स्थान 

(७) दुरोण-- परगृह 

(८5) नोडमू-- निश्चित रहने का, नित्य शयन का स्थान; पक्षियों का घोंसला 
आदि भी इसीके अन्तर्गत हैं । 

(६) दुर्य:--- कठिन प्रवेश योग्य गृह या कठिनता से स्वाधिकार में प्राप्त होने 
योग्य या प्राप्त हुआ गृह। या ऐसा गृह जिसके लिए संघर्ष 
करना पड़े अथवा जिसके प्रवेश के लिए अनेक बन्धन हों । 

(१०) स्वसरणि--वे गृह जिनमें स्वयं यथासमय जाना होता है। अर्थात्‌ जित गृहों 
से अपने प्रयोजन सिद्ध होते हैं और अपनी आवश्यकताओं की 


पूर्ति के लिए जाना पड़ता है। 
(११) असा--- समीपस्थ कोष्ठ या गृह 
(१२) दम--- वह गृह जिसमें अपनी इच्छा, आकांक्षा एवं उत्सुकता लगी हुई 


है, जिसके प्रति उदासीन भावना नहीं है। 

(१३) कृत्ति:-- वे गृह जहां दुःखादि का छेदन होता है, रोगादि के नष्ट होने 
के स्थान औषधालय, आतुरालय, अस्पताल, आरोग्य-भवन 
आदि। 

(१४) योनि:--- आकर, खदान गृह, प्रसवगृह, मकान के मध्य का वह स्थान 
जिसमें से प्रवेश एवं. निर्गमत होता है अथवा वे स्थान जहां से 
उत्पत्ति का प्रवाह चलता हो। विद्युत्‌ जेनरेटर स्थान, वस्तुओं 
के मूल निर्माण-स्थान के कोष्ठ इसी श्रेणी में आते हैं। 

(१५) सद्य--.. कष्टप्रद गृह । 

(१६) शरणस्‌-- आश्रय-स्थान। 

(१७) वरुथम्‌-- गृह का ऐसा गुप्त स्थान जिसमें बाहर के आक्रमण से रक्षा हो 
सके । 

(१८) छदि:--- गृह का वह स्थान जहां पर त्याज्य या निष्प्रयोजन वस्तुएं रखी 
जाती हैं । 


है ्. 


नै 


। 
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(१६) छदिः-- - गृह का वह स्थान जिसमें तीन ओर से दीवारें हों और एक ओर 
से पूरा खुला भाग हो और उस पर छत हो। 

(२०) छाया-- गृह का वह स्थान जो चारों ओर से खुला हो, परन्तु ऊपर छाया 
के लिए छत हो। 

(२१) शर्म--- युद्ध में शरणस्थान को शर्म कहते हैं। 

(२२) भज्य ---- वह मकान या घर जो लोकोपकार के लिए दानादिपूर्वक धामिक 
या पुण्य भावना से बनाया जाता है ।' 


बेद में वस्त्रकला 


संसार में मनुष्य ही एक ऐसा प्राणी है जो वस्त्र धारण करता है। वस्त्र धारण 
करना सभ्यता का द्योतक है। वस्त्र-धारण का सांस्कृतिक महत्व भी है। स्पेंसर ने 
वस्त्र पहनने की भावना को शंगार-प्रियता से उद्भूत माना है। किन्तु वस्त्र-धारण 
मनुष्य के सांस्कृतिक परिष्कार का भी द्योतक है। श्यृंगार की भावना मनुष्य में 
कालान्तर में उत्पन्न हुई होगी। 

“वैदिक काल का सबसे महत्वपूर्ण उद्योग-धन्धा सूत कातना व कपड़ा बुनता 
था। ऋग्वेद में कितने ही स्थानों पर चरखे द्वारा सृत कातने व कपड़ा बुनने का 
उल्लेख आता है। ऋग्वेद में कपड़ा बुनने वाले को 'बय' कहा गया है' । पूषा को 
ऊन का कपड़ा बुनने वाला कहा गया है। 'सिरि' शब्द भी कदाचित्‌ उसी अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है । 'तन्तु , 'तन्त्र, 'भोतु', 'तसर', 'मयूख” आदि शब्द, जिनका प्रयोग 
ऋग्वेद में आता है, बुनने की कला से सम्बन्धित थे ।* 

वेदिक काल में वस्त्र धारण की प्रथा थी और कई-कई वस्तुओं से कई प्रकार के 
वस्त्र बनाये जाते थे, ऐसे अनेकों संकेत उपलब्ध होते हैं : 

१. है पवित्र यज्ञ के योग्य विद्वान्‌ ! भव्य वस्त्रों को धारण करके हमारे इस यज्ञ 
को कर ।* 
२. अच्छे श्वेत वस्त्र पहनना यह हमारी पुरानी पैतृक प्रवृत्ति है।* 


पं० वीरसेन वेदश्रमी : “वैदिक सम्पदा', पृ० १३८-३६ 


2 (८. छ84॥ना : ॥00-47एका 70॥ए, ए. 46 
२॥३॥६ 


. 'नाहूं तन्‍्तुं न वि जानाम्योतुं न यं वयन्ति समरेइतमाना:।' 
-(ऋग्‌० ६।६;:२, हे; १०७१६; १०८६।५) 
५. वसिष्वा हि मियेध्य वस्त्राण्यूर्जा पते । 
सेम नो अध्चरं यज ॥। --(ऋग्‌० १॥२६॥१) 
५: भद्रा वस्त्राण्यजु ना वसाना सेयमस्मे सनजा पित्या घी: । 
-(ऋग्‌० ३।३६॥२) 


़्ज््द्ण्स 


२५६ ब वेदों में मानववाद 


» माताएं पुत्र के लिए वस्त्र बुनती हैं ।' 

. सुन्दर कल्वाणयूचक संग्राम योग्य: वस्त्रों को पहने हुए ।' 
- तस्तुवाय भेड़ की ऊन के सुन्दर स्वच्छ वस्त्र बुत॒त्ा है।' 
, कवच धारण करते हुए।' 

. तू ऊन के सदृश नीवि अधोवस्त्र है।* 


6 अब ए आए 


बेद में अन्य उद्योग 

/इसके अतिरिक्त रथ बनाने के लिए विभिन्‍न धातुओं को गलाने, आभूषण 
बनाने, हथियार बनाने और ऐसे अन्य कितने ही उद्योग-धन्धों का; अप्रत्यक्ष उल्लेख 
ऋग्वेद में आता है। युद्ध के लिए रथ, यातायात व खेती के लिए ग्राड़ी ब॒बाने की 
कला से सम्बन्धित बहुत सी उपम्ता व रूपक के प्रयोगों से स्पष्ट होता है कि ऋग्वेद 
काल में बढ़ई का उद्योग-धन्धा बहुत विकसित था । वह लकड़ी का सब प्रकार का 
काम करता था ।' धातुओं का काम करने वाला भटूठी में कच्ची धातुओं को गला 
कर उनसे बहुत सी आवश्यक वस्तुएं बनाता था। घरेलू आवश्यकताओं के बर्तन 
आदि 'अयस' धातु के बनाये जाते थे । 'अयस्‌* धातु के सम्बन्ध में विद्वानों में बहुत 
मतभेद है । इसको कदाचित्‌ तास्बे, कांसे या लोहे से सम्बन्धित किया जा सकता 
है।' धातु के बर्तनों के अतिरिक्त लकड़ी व मिट्टी के बर्तत भी बनाये जाते थे, जिनका 
उपयोग भोजन आदि के लिए किया जाता था। चमड़े को कमाने व उससे विभिन्‍न 
वस्तुओं को बनाने का उद्योग भी विकसित हुआ था [* बैल के चमड़े से धनुष की 
रस्सी, रथ को बांधने की रस्सी, घोड़े की लगाम की रस्सी, कोड़े की रस्सी आदि 
अनेक बस्तुएं बतायी जाती थीं। के चमड़े की थैलियां भी बनायी जातीःथीं | 
इसके अतिरिक्त इस युग में बहुत से घरेलू व कुटीर उद्योग भी विकसित हुए थे, जैसे 
कपड़े सीना, घास आदि से चटाई बताना आदि। 


१. बस्त्रा पुत्ताय मातरों वयन्ति। ज(ऋगू० ५३४७।६) 
२. भद्रा वस्च्रा समन्‍या बसानः:। -(ऋग्‌० ६।६७।२) 
३. वासोवायोष्वीनासा वासांसि सम जत्‌ । --(ऋग्‌० १०२६६) 
४. द्रापि वंसानः। --(ऋगू० ६॥८६।१४) 
५. सोमस्य नीविरसि। --(यिजु० ४॥१०) 
६, ऋग्‌० ११६१६; ३॥६०।२; १०॥5६।५ प 

७... ए€गां: 426 (आाभाएंएन एांतजन्न छि9छन्ना) 9. 396 

८, ऋणगू० ५।४।३८ 

६. ऋग० ६॥७५११; ११२१।&; ६४७२६; ६४६।१४; ६॥५३।६ 

१०. ऋणग्‌० १०११०६॥१० 


से 


; 
| 


धपद्षाक २०० अकेड सेन -+>> 


पी. की अक 


जज अ्ीिस, 
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ऋग्वेद काल में उपरिलिखित उद्योग-धन्धे विकसित किये गये थे, और इन 
धन्धों को करने की लोगों को पूरी स्वतन्त्रता थी। वे अपनी इच्छानुसार किसी भी 

उद्योग-धन्धे को कर सकते थे। ऋग्वेद में वर्णत आता है--'“मैं कवि हुं, मेरे पिता 
वैद्य हैं, मेरी माता अनाज पीसने वाली है |” हम नाना विचार वाले अपने-अपने 
ढंग से द्रव्य-प्राप्ति का प्रयत्न करते हैं। हुं 

“अजुरवेद' में वैदिक काल के विभिन्‍न उद्योग-धन्धों को करने वालों का स्पष्ट 
उल्लेख किया गया है, जैसे सूत, शैलूब, रथकार, तक्षा, कौलाल, कर्मार, मणिकार, 
इषुकार, ध्नुष्कार, ज्याकार, रज्जु-सर्ज, मृगयु, श्वती, भिषक्‌ , हस्तिप, अश्वप, गोपाल, 
अविपाल, अजपाल, सुराकार, हिरण्यकार, वणिक्‌, ग्वाली आदि | ये सब मिला कर 
तेइस उद्योग-धन्ध्े होते हैं। यदि इत पर आलोचतनात्मक विचार किया जाये तो 
बेदकालीन आर्थिक व्यवस्था पर अच्छा प्रकाश पड़ेगा। इन उद्योग-धन्धों में समाज 
के विभिन्‍न वर्ग प्रतिबिम्बित होते हैं, जिनको आर्थिक दृष्टि से विभिन्‍त-श्रेणियों में 
रखा जा सकता है। उद्योग-धन्धों को तिम्नांकित विभागों में विभाजित किया जा 
सकता है-- 

(१) मणिकार, हिरपण्यकार, रथकार, हस्तिप व अश्वप । 

(२) गोपाल, ग्वाली, तक्षा, घनुष्कार, इषुकार, ज्याकार, भिषक्‌ व कर्मार्‌। 

(३) सूत, शैलूष, कौलाल, अविपाल, अजपाल व सुराकार। 

(४) रज्जु-सर्ज, मृगयु व श्वनी ।” 


'बेद में यातायात 

व्यक्ति, समाज एवं राष्ट्र के लिए यातायात-व्यवस्था अत्यन्त आवश्यक 5 
आवागमन के साधनों के साथ व्यापार का अविच्छिन्न सम्बन्ध होता है । 

पृथ्वी पर यातायात के साधारण साधनों---अश्व, वृषभ तथा रथ--के 
अतिरिक्‍त वेद के कुछ संदर्भों में पृथ्वी पर चलने वाले यन्त्रों का संकेत भी प्राप्त 
'होता है, यथा-- 

हिरण्यशडयो धयोडअस्थ पादा सनोजबा । (यजु० २६।२०) 

जिस यान पर सुवर्णे के समान अग्नि प्रकट करने वाले शू ग लगे हैं जिसके पैर 
लोहे के हैं और जो मनोजवा (मन के समान तेज गति से गमन करने वाला) है। 
यह वर्णन लोहे के पहिये वाला तेज गति का और जिसमें अग्नि का प्रयोग हो, ऐसे 
-बाहन, रथ, यान आदि का है। इसी प्रकार एक स्थान पर वर्णन आता है-- 


१. 'क्ारुरहूं ततो भिषगुपल प्रक्षिणी नना। -(ऋग्‌० ६११२३) 
“२, यजू० ३०६५ ७, ११ १७, २० 
3. द्र० : 'वेदकालीन समाज', पृ० २५०-२५२ 


२५८ , वेदों में मानववाद 


अनइवो जातो अनभोशुरुषथ्यो रथस्त्रिच क्र: परि वतंते रज: ॥ (ऋग्‌०४।३६॥ १) 
बिना घोड़ों का, बिता लगाम का प्रशंसनीय तीन चक्र या पहिये वाला रथ इस 
मन्त्र में बताया है। बिना धोड़ों का रथ यान्त्रिक यान-वाहन आदि ही हो सकते हैं । 
वेद में सौ से अधिक चप्पुओं वाली बृह॒द्‌ नावों का वर्णन है-- 
सुनावमा रुहेयमस्रवन्ती मनागसम्‌ । 
शतारित्रा_ स्वस्तये ॥ (यजु० २१७) 
इससे भी बड़ी नाव का वर्णन इस मन्त्र में है-- 
सुत्रामाणं पृथिवीं द्यामनेहसं सुशर्माणमदिति सुप्रणीतिम्‌ । 
देवीं नाव॑ स्वरित्रामनागसमस्रवन्तीमा रुहेमा स्वस्तये ॥॥ 
(ऋग्‌० १०६३।१० यजु०२१॥६) 
हम कल्याण के लिए उत्तम रक्षा, त्राण करने वाली, सुविस्तीर्ण, प्रकाश वाली, 
दोषरहित, उत्तम सुख देने वाली, सुप्रणेत्री, सुन्दर चप्पुओं वाली, ब्रुटिरहित, स्रवित 
न होने वाली दिव्य नौका पर सवार हों। 
इस मन्त्र में 'पृथिवी' शब्द विस्तृत का द्योतक है अर्थात्‌ जो नाव बहुत विस्तृत 
है। दां' का तात्परय प्रकाश, विविध प्रकाश से युक्त है। 'सुशर्माणम्‌' का तात्पर्य 
सुख देने वाली या उत्तम गृह, निवासादि वाली है। 'देवीं लावम्‌' शब्द स्पष्ट उस 
नाव की अपूर्वता, उत्तम विशेषताओं की ओर संकेत कर रहा है। बड़े पोत या 
जहाजों के तुल्य पोतों का यह वर्णन है। वेद में पृथिवी तथा समुद्र के यातायात- 
साधनों का उल्लेख होने के अतिरिक्त समुद्र के भीतर चलने वाली नौकाओं, 
पनड्ब्बियों का भी उल्लेख आता है-- 
यास्ते पूषन्‌ नावो अन्त: समुद्रे हिरण्ययी रन्तरिक्षे चरन्ति। 
ताभिर्यासि दूृत्यां सूर्यस्य कामेन कृत श्रव इच्छमान: ॥॥ 
(ऋग्‌० ६॥५५॥३). 
है पूषनू, जो तेरी नावें समुद्र के गर्भ में भीतर चलती हैं और अन्तरिक्ष में भी 
चलती हैं उनके द्वारा दूत कर्म को प्राप्त होता है। दूत कर्म के द्वारा दूर स्थानों से 
सम्बन्ध एवं गुप्त समाचारों का ज्ञान होता है। समुद्र के भीतर का ज्ञान ऐसी 
पनड््‌ब्बियों से ही हो सकता है जो समुद्र के भीतर स्वच्छन्दता से चल सकें। इस 
मन्त्र में पनडुब्बी को 'हिरण्ययी' कहा है अर्थात्‌ जो प्रकाशयुक्त है। प्रकाशयुक्त 
पनडृब्जी से समुद्र के अन्तस्तल तथा उसके समीप के क्षेत्र का दर्शन हो सकता है। 
'कृतश्नव' का तात्पय है जिसमें वार्तालाप, श्रवण आदि के साधन लगे हैं जिनके द्वारा 
समुद्र के अन्दर के शब्दों का भी श्रवण हो सकता हो और बाहर के भी शब्दों का, 
बाहर से वार्तालाप का भी सम्बन्ध हो। पूर्व मन्त्र में 'पुषा' की नौका का वर्णन था 
जो अन्तरिशक्ष में भी चलती है और समुद्र के भीतर भी । प्रकृति में प्रकृत तत्वों की नौका 
आदि का वर्णन, उनका अन्तरिक्ष एवं समुद्र के गर्भ में नौका रूप से विचरण का वर्णन 


वेदों में मानवोषयोगी ज्ञात-विज्ञान, कला-कौशल एवं वाणिज्य रह 


करके वेद उस प्रकार के यन्त्रादि बनाने की प्रेरणा देता है जिसमें वे कार्य संगत हो 
सकें। विम्नलिखित वेद मसन्‍्त्र में अन्तरिक्ष एवं समुद्र की नावों का उल्लेख है। ये 
नावें दोनों प्रकार की हो सकती हैं अर्थात्‌ दोनों स्थानों में चलने वाली पृथक्‌-पृथक्‌ 
और दोनों स्थानों पर एक ही चलने वाली हो | जैसा कि-- 
वेदा यो वीनां पदमन्तरिक्षेण पतताम्‌ । 
वेद नाव: समुद्रिय: ॥। (ऋग्‌ १२५७) 

ने यान-विमान जिनसे अन्तरिक्ष में विचरण करते हुए कहीं उतरें उनके निर्माण 

संचालन आदि को भी जानें ।” इस प्रकार वेद में अनेक प्रकार से पृथिवी, समुद्र एवं 
अन्तरिक्ष में जाने के साधनों का वर्णन किया है। 
सुपर्णोसि गरुत्मान्दिवं गच्छ स्व: पत | (यजु० ११४) 
तू गरुत्मान्‌ सुपर्ण है। अच्छे पंख वाला, ऊंची उड़ान भरने वाला है, इसलिए 
अन्तरिक्ष से भी ऊपर के स्थान घ्युलोक में गमन करके द्युलोक के सुख विशेष के 

स्थानों पर उतर ।' 

यजुर्वेद में विभिन्‍न उद्योग-धन्धों की जो सूची दी गयी है, तथा ऋग्वेदादि में 
भी विभिन्‍न उद्योग-धन्धों का जो वर्णन आता है, उससे यह आभास होता है कि वे 
उद्योग-धन्धे संगठित रूप में विकसित किये गये थे। किसी विशेष संगठन के बिना 
इतने अधिक उद्योग-धन्धे विकसित भी नहीं हो सकते । इसके अतिरिक्त बौद्धकाल 
(ई० पू० ६०० वर्ष) में यजुर्वेद में वणित सब उद्योग-धन्धों का संगठित स्वरूप 
वर्तमान था । अतएव यह संभव है कि वैदिक युग में भी व्यापार-व्यवसाय, उद्योग- 
धन्धे आदि संगठित रूप में विकसित किये गये हों । 

डा० रमेशचन्द्र मजुमदार के मतानुसार' पाणि, श्रेष्िनू, गण आदि शब्द 
वैदिक साहित्य में वर्णित हैं, जिनसे तत्कालीन संगठित आधथिक जीवन का बोध होता 


है और यह स्पष्ट होता है कि आर्थिक संगठन वेदकालीन सामाजिक व्यवस्था की 
विशेषता थी। 


बेद में आयुर्वेद 
वेद अन्य अनेक विधाओं के समान ही आयुर्वेद के ज्ञान का भी स्रोत है । अथर्ववेद 
के आठ नामों में से भेषजवेद” और 'यातुवेद' ये दो नाम इस बात के द्योतक हैं कि 
अथवंवेद में आयुर्वेद का विषय प्रचुर रूप से विद्यमान है। 
वैदिक ऋषि आयु को दीर्घ करने का बार-बार उपदेश देते हैं। उनका विश्वास 
है कि आचार-विचार एवं आहार-व्यवहार के द्वारा आयु को बढ़ाया जा सकता है 
तथा नीरोग रहा जा सकता है। तथापि यदि किसी कारणवश रोगों का आक्रमण 


१. है ९. शब्रग़ाशतत्रा' : 0जए07॥४ ॥जह ॥ 4एशंसा। एवां॥; (0. ॥ 


२६० वेदों में मानववाद 
हो ही जाये तो औषधादि द्वारा उसका प्रतिकार आवश्यक हो जाता है। 


बेद में मानव-शरीर का वर्णन 


“आयुर्वेद का मूल आधार शरीर-विज्ञान है। चिकित्सा के लिए सर्वप्रथम 
शरीर के सभी अंगों और उनकी विशिष्ट क्रियाओं का ज्ञान होना आवश्यक है। 
अथर्ववेद में इस बात का पूरा ध्यान रखा गया है। प्रसिद्ध पाष्णीं सूक्‍कत (अथर्व० 
१०।२) में मानव शरीर के पूर्ण ढांचे का सांगोपांग नख-शिख वर्णन दिया गया है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि अस्थि-पंजर सम्मुख रख कर नामोल्लेख पूर्वक एक-एक 
अस्थि का वर्णन किया जा रहा हो। निम्नलिखित मन्त्र में विद्वानों द्वारा ३६० 
अस्थियों का उल्लेख स्वीकार किया गया है-- 

हादश प्रधयश्चक्रमेक॑ त्रीणि नभ्यानि क उ तच्चिकेत । 

तत्राहतास्त्रीणि शतानि शडः कव: षष्ठिर्च खीला अविचाचला ये । 

(अथवे० १०।८५।४) 

(बारह परिधियां, एक चक्र, तीन धुरे--कौन यह जानता है ?' वहां तीन सौ 
और आठ अविचल कीलें और खूंटियां गड़ी हुई हैं।) चरक (४।६॥६) ने भी ३६० 
हड्डियां मानी हैं। एक अन्य यूक्त (अथवे० २।३३) में भी अवेरोह से शरीर के 
अंगों का नामोल्लेख हुआ है। इस सूची में बाहर से अदृश्य हृदय, यक्नत्‌ आदि 
अंगों का भी परिगणन किया गया है | अथर्व॑० १।१७॥३ में दोनों प्रकार की नाड़ियों 
(धमतियों और शिराओं) का उल्लेख है और उतकी संख्या क्रमशः एक सौ और 
एक सहस्र बतायी गयी है---शतस्य घमनीनां सहस्नस्य हिराणाम्‌। “आयुर्वेदीय ग्रन्थों 
में वणित सात मूल धातुओं (रस, रक्त, मांस, मेद:, अस्थि, सज्जा, शुक्र) का उल्लेख 
अथवे० (४।१२।२-५) में भी हुआ है। इसके अतिरिक्त गर्भ-विज्ञात और प्रसव- 
शास्त्र का भी अथवंवेद में सविस्तर वर्णत हुआ है।”' वेद के विभिन्‍न सन्दर्भों के 
आधार पर वैद्य रामगोपाल शास्त्री ने १२१ मानवीय अंगों की सूची तैयार की है ।' 
वेद में मुख्य रूप से ज्वर, मास, गलास, अपचित, जायान्य, हरिमा, मृजरोध, क्षेत्रिय, 
आस्राप, विषूचे और उन्‍्माद--इन रोंग्रों का वर्णन आया है। 

विसल्य, विद्रधि, अलजी, अप्वा (प्रवाहिका), हृत्कम्पन तथा वायु रोगों का 
गौण रूप से वर्णन मिलता है। इसके अतिरिक्त रोगों का नाम न देकर उन अंगों 


१. २ आंखें, २ कान, जिह्ना, नासिका, २ हाथ, २ पांव, गुदा, जननेन्द्रिय १२; चक्र--भानव 
शरीर; मूर्धा, धड़, टांगें--३ घुरे। 

२, डा० कृष्णलाल : अथर्ववेद में शारीरिक एवं मानसिक चिकित्सा; पृ० ३९-४० । आयें 
समाज ( वसन्त विहार) स्मारिका (१६७३-७४) 

३. द्र० ; 'वेदों में आयुरवेद', 


>> ने. 


वेदों में मानवोपयोगी, ज्ञात-विज्ञान, कला-कौशल एवं वाणिज्य २६१ 
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का नाम दिया है जिनमें रोगों को दूर करने का वर्णन आता है। वे अंग ये हैं**'नेत्र, 
नासिका, कर्ण, चिब्रुक, शिर, मस्तिष्क, जिल्ना, ग्रीवा, पृष्ठवंश, अंस, भुजा, आन्त्र, 

: शुदा, उण्डुक, हृदय, मूत्रप्रणाली, यक्ृत्‌, प्लाशि, उझ, जानु, श्रोणि, योनि, लोम, 
नख, पर्व, क्लोम, पित्ताशय, फुफ्फुस, प्लीहा, उदर, नाभि, अस्थि-मज्जा, स्तायु, 
धमनती, हेरा (शिरा), हस्त, अंगुली, त्वचा, मूर्धा और कपाल । इन रोग-नामों और 
अंगों को लिखकर भी बेद ने “अज्ञात यक्ष्मा:” (जिसका अर्थ है कि 'जिन रोगों का 
पता नहीं ) पाठ दिया है। इससे सिद्ध है कि रोग अनन्त हैं ।' 


बेद में यक्ष्मनाशन 


“बेद में रोग का पर्याय यक्ष्मा है। वेद के देशी और विदेशी कई भाष्यकारों ने 
आयुर्वेद का ज्ञान न होने के कारण यक्ष्मा पद से राजयक्ष्मा (क्षय) रोग का अर्थ 
लिया है, जो सर्वंधा अशुद्ध है। अथर्ववेद काण्ड ३, सूक्‍त ११, मन्त्र १ में पाठ आया 
है कि--“अज्ञातयक्ष्मादुत राजयक्ष्मात्‌” । इस पाठ में राजयक्ष्मा के साथ अज्ञात 
यक्ष्मा (जिसका अर्थ है अज्ञात रोग) यह पद स्पष्ट करता है कि यक्ष्मा का अर्थ राज 
यक्ष्मा नहीं । अथर्ववेद &॥८।१० में “यक्ष्माणां सर्वेषां' पाठ आया है, यह पाठ भी 
सिद्ध करता है कि वेद को यक्ष्मा पद से रोगार्थ ग्राह्म है, अन्य नहीं ।”' 

ऋग्वेद के दशम मण्डल के १६३ वें सुक्‍त में शरीर के अनेकानेक अंगों से यक्ष्म- 
नाशन का वर्णन आया है। अथर्ववेद में कहा है---'अंग-अंग, लोम-लोम में जो तेरा 
यक्ष्म है, पवे-पर्व और त्वचा का यक्ष्म उसे हम कश्यप की (विवर्हा) पद्धति से से- 
शरीर में फैले हुए को जड़ से उखाड़ते हैं।” (अथर्व ० २।३३।७) 


रोगोत्पत्ति के कारण 


बेद में रोगों के तीन कारण आये हैं। पहला कारण शरीर का भीतरी विष है, 
जो शनेः शन संचित होता रहता है और समय पाकर शरीर में विकार उत्पन्न करता 
है दूसरा कारण वेद ने कृमि तथा जीवाणु माने हैं। अदृश्य जीवाणु शरीर में ताता 
प्रकार के रोगों का कारण बनते हैं। इस प्रकार के जीवाणु सम्बन्धी बेद मन्‍्त्रों को 
पढ़कर निश्चय होता है कि यह जीवाणुवाद (5९75 १॥0०%) प्राचीन काल में 
विदित था । तीसरा कारण वेद ने त्रिदोष माना है। 

रोग के दूसरे कारण कृमि हैं। अथर्ववेद' में बताया है कि अन्न, जल, दूध आदि 
पदार्थों में प्रवेश करके जब क्ृमि शरीर में पहुंचते हैं, तो पुरुष को रोगी कर देते हैं । 


१. रामगोपाल शास्त्री ; “वेदों में आयुवेद', पृ० ६: भूमिका । 
२. रामगोपाल शास्त्री : “वेदों में प्रायुवेंद', यक्ष्मनाशन प्रकरण, पृ० २५ 
३. अथवें० ५२६६, ७ 


र्द्र वेदों में मानववाद 


अथर्ववेद' में लिखा है कि जलादि पीने के अनन्तर उच्छिष्ट पात्रों में कुछ क्ृमि लगे 
रहते हैं, वे उच्छिष्ट पात्र में अन्न खाने वाले के शरीर को हानि पहुंचाते हैं।' राज- 
यक्ष्मा रोग के क्रमि एक शरीर से दूसरे शरीर में पक्षी की भांति उड़कर प्रवेश करते 
हैं। ऋग्वेद' में लिखा है कि स्त्रियों को मृतवत्सा और बन्ध्या बनाने का कारण भी 
कमि हैं। - 
वेद में कृमियों का वर्णन बहुत विस्तार से आता है; ये जल, स्थल, अन्तरिक्ष 
और थो में फैले हुए हैं। ही अर 
जीवाणु (जम्स), उदर-क्रिमि तथा कीट, पतंग आदि इन सब प्रकार के कीट- 
जीवों के लिए, वेद में केवल “क्रिमि' पद का ही प्रयोग आता है। ३ 
जीवाणु (क्रिमि)--अपक्व, अध्धंपक्व, सुपक्‍्व॒ तथा विपक्व भोजन में प्रवेश कर, 
शरीर को हानि पहुंचाने वाले क्रिमि (अथवं० ५।२६।६); जल, दूध, मद्ठे आदि में 
प्रवेश करने वाले (अथवं० ५।२६।७); उच्छिष्ट बतेनों में लगे रहने वाले जीवाणु 
जो खान-पान द्वारा शरीर में पहुंचकर हानि पहुंचाते हैं (बजु० १६॥६२); 'येड- 
न्तेष॒ विविध्यन्ति पाश्रेषु पिबरतो जनान्‌' | गौ के शरीर में प्रवेश कर, उसका दरध 
सुखाने वाले (अथर्व० ८।३।१५); गर्भाशय में पहुंच, योत्ि को चाह कर रोगी करने 
वाले, गर्भपात करने वाले, गर्भस्थ बच्चे को मारने वाले, स्त्रियों को मृतवत्सा और 
बन्ध्या बनाने वाले जीवाणु कृमि (ऋग्‌० १०१६२।२,४); पुरुष का रुधिर चूसने वाले 
(अथर्व० ५।२६।१०) मांस-शोषक (अथर्व ० ५।२६।४); और शरीर-बृद्धि का निरोध 
करने वाले (अथवं ० २२२५।३); नेत्र, नासिका और दांतों में पहुंचकर हानि करने 
वाले (अथ्वं० ५।२३।३); मस्तिष्क में पहुंचकर मानसिक रोग उत्पन्त करने वाले 
(ऋग्‌०१०। १६२।६); मनोहनम्‌ (अथर्वे० ५।२६।१०) | एक पुरुष से दूसरे के 
शरीर में पक्षी की नाई उड़कर (जायान्य) राजयक्ष्मा रोग उत्पन्न करने वाले 
क्रिमि (अथर्व० ७।७६।४); शयन के बिस्तरों पर लगे रहने वाले क्रिमि 'शयने 
शबानम्‌ (अथर्व० ५॥२६।८)। 
इूसरे प्रकार के कृमि जो पर्वत, वन, ओषधि और जलों में रहते हैं--'ये क्रिमयः 
पर्वतेषु वनेष्वोषधिषु पशुष्वपस्वन्तः' (अथर्व० २।३१।५) । उदारवेष्टा आदि क्रिमि 
जो मनुष्य और पशुओं की आंतों में उत्पन्न होते हैं--'अन्वॉन्यम' (अथर्व ० 
२।३१।४)। मल-मृत्रादि गन्दे स्थलों में उत्पन्न होने वाले 'खलजाः शकधूमजाः' 
(अथर्व० ५।६।१५) मच्छरादि क्रमि जो विषैले देह से रोगी बनाते हैं, 'भेषज्यथों 
मसशकजस्भनी', 'शकस्यारसं विषम्‌' (अथर्व० ७।५६।२,३)। इस प्रकार के अनेक 


बल 


दृष्ट, अदृष्ट क्रृमियों का वर्णन वेद में आता है। उनके ग्रुग-कर्म से वेद में उनके 2 


& आए 
4. अथवं० १६।६।७ की. 


२. ऋग्‌० १०१६२॥२ 


हक 


ली ब॑रक 


चदों में मानवोपयोगी ज्ञान-विज्ञान, कला-कौश ल एवं वाणिज्य २६३ 


अनेक नाम दिये हैं । उस नामावलि को वैद्य ध्यान से पढें । 

बेद में कृमियों की चिकित्सा भी बहुत स्थलों में पायी जाती है। विषैले दृष्ट, 
अदृष्ट क्रमि जो अनेक प्रकार के उपद्रव उत्पन्न करते हैं, उनका नाशक सूर्य है। इन 
“विषैले क्ृमियों के सब प्रकार के विष को वह अपने प्रकाश द्वारा नष्ट करता है। 
(ऋग्‌० १।१६१॥८)। सुकत में सूर्ये का नाम ही “अवृष्टहा--अदृष्टान्‌ क्रिमोन्‌ 


'हन्तीति' अदृष्ट कृमियों को हनन करने वाला लिखा है। इसके अतिरिक्त वेद में 


“विभिन्‍न प्रसंगों में करम-ताशक इन वस्तुओं का प्रयोग विहित है-- 

१. अग्नि, २. जल, ३. मरुत्‌, ४. मेच, ५. विद्युत, ६. सूबे, ७. अजश्रुझुगी, 
८. अपामागे, ९. आज्जन, १०. औक्षगंधि, ११. कार्षाय, १२. कष्ट, १३. ग्रुग्गलु, 
१४, नलदी, १५. पीला, १६. पृश्निपर्णी, १७. प्रतिसर, १८. प्रमन्‍्दनी 
१६. शतावर, २०. शंख, २१. सर्षप, २२. सहस्नचक्षु, २३. सीसक । 


'बेंद में ज्वर-वर्णन 
बेद में ज्वर के लिए तक्मा पद आया है। “तकि कृच्छजीवने' धातु से तक्‍मा 
पद बना है, जिसका अर्थ है जीवन को कष्ट वा दुःख देने वाला । आमाशयस्थारिनि की 
'विक्ृति ही ज्वर का कारण है, 'शकल्येषि यदि वा ते जनित्रम्‌ (अथवे० १।२५॥२); 
(शकल्येषि), जठराग्नि में यदि तेरा (जनित्रम्‌) जन्म है। अथर्ववेद के एक मन्त्र में 
बताया गया है कि आमाशयाग्नि कैसे ज्वर उत्पन्न करती है।' 
गुण-भेद से वेद में ज्वर के लिए निम्नलिखित नाम आते हैं--- 
शीषलोकः:, सहस्राक्ष:, अर्चि, तपु:, शुष्मी, तक्‍्मा, ग्रभीता, शोचि, ह.डूः, शोक:, 
अभिशोकः, वरुणस्थ पुत्र:, व्यालः, विगद:, व्यंग, अमत्यं:, पाष्मा, अभिशोचयिष्णु, 
रुद;, हरितस्य देवः, अश्रजा, वातजा, शुष्म:, परुष्‌, अंग ज्वरः, अडः गभेद, शीत:, 
रुर, तृतीयकः, वितृतीय सदल्दिः, शारद:, वार्षिक: , ग्रैष्म:, विश्वशारद:, अन्येद्यु:, 
उभयद्युट, अरुण:, बश्न्‌ :, वन्यः, व्यवन, नोदनः, अब्नतः, घुष्ण: । 
बेद में ज्वर के अनेक प्रकार के लक्षण तथा ओषधियों का वर्णन प्राप्त होता 
है।' 
शरीर में रक्‍्त-संचार ((॥४८एश४०ण ० 90०॥) का वर्णन बहुत संक्षिप्त 
“किन्तु सारगर्भित रूप में प्राप्त होता है। धमनी और हिरा (शिरा) में किस प्रकार 
शुद्ध और अशुद्ध रक्त का प्रवाह होता है इस सम्बन्ध में अथर्वेवेद के मन्त्रों को देख 
कर निश्चय होता है कि जो लोग यह कहते हैं कि रक्‍्त-संचार का विचार विदेशी 


२. वंद्य रामगोपाल शास्त्री : “वेदों में प्रायुवेद' 
२. अथवें० १॥२५१ 
3, अथवे० ६।८।५, ६; ६॥३०॥१; १।१२२; ५॥२३॥१३ इत्यादि । 


श्द्दढ - वेदों में मानववाद 


विद्वानों ने दिया है, वह ठीक नहीं। 


वेद में शल्य-वर्णन 

शल्य-चिकित्सा का वर्णन वेद में बहुत ही संक्षिप्त रूप से आया है, तथापि 
अध्थवियों द्वारा बड़े-बड़े शल्य कर्म के चमत्कार दिखाये गये हैं। कुछ औषधियां भी 
लिखी हैं जो ब्रण-रोपक और भग्तास्थियों को जोड़ने वाली हैं। 

ऋग्वेद में अश्विकुमारों की शल्य-क्रिया वेद के अध्येता को आश्चर्य में डालः 
देती है। विश्पलां की लोह-जंघा का वर्णन भी वहां आया है। अथरव्वबेद में चोंट, 
अस्थि-भंग तथा अंग-भंग आदि के लिए ऐसी शल्य-क्रिया का वर्णन हुआ हैं, जिससे 
शरीरांग पूर्ववत्‌ प्रतीत हों । मूत्रशलाका से मूत्र निःसारण का भी उल्लेख हुजा है। 


वेद में विष-चिकित्सा 

वेद में विष (अथवे० १०।४॥२२) के पर्याय मदावती' और दुष्टनुः' आते हैं।' 
यह स्थावर और जंगम दो प्रकार का लिखा है। स्थावर विष पृथिवी, पवेत, ओषधि 
तथा कन्दों में आता है । 

ओषधि विष का नाम अश्रिखात है। यह कुदालों से खोद कर बाहर निकाला 
जाता था, इसलिए इसका नाम (अश्ि) कुदाल से (खात) खोदी जाने वाली रखा 
गया | यह बिकाऊ था और (पवस्त) तृण विशेष तथा (इशाजिन) मृगछालों को 
मूल्य रूप विनिमय में देकर लिया जाता था । 

जंगम विष वेद में सप॑, वृश्चिक, मश्क, कीट, पतंग, क्रमि, जलचारी विषैले 
जीव तथा जीवाणुओं में मिलता है। कुछ प्राणियों के शृग और मल-पमृत्रादि में भी 
होता है। दोनों प्रकार का विष शरीर में अग्निवत्‌ दाह' उत्पत्न कर देता है, इससे 
शरीर में ब्रण हो जाते हैं। यह मदोत्पादक और मूच्छित करने वाला है। इससे 
शरीर वर्ण दूषित हो जाता है, इसलिए विष का नाम ही वेद ने “दुष्टनु:' रखा है। 

बेंद ने विष की अनेक औषधियां लिखी हैं--- 

१, सूर्य विष-ताशक है।* 

२. मधू: नामक वीरुध सपे, वृश्चिक तथा मशक विष-नाशक हैं। 

पैद्र ओषधि का मूल सर्पविष-ताशंक है। इसका नाम ही वरद में 'अहिष्स्य:” 


१. श्रथवें० ४७४ 
२. प्रथवें> ४।७।३ 
३. द्वाविति प्लूषी । --(ऋग्‌० १॥१९६१॥१) 
४. खातमखातम्‌ । --(अथवं० ४॥१३।१३ 
५. सूर्य विषमा सजामि। --(ऋग्‌० ११६१॥१०> 


शक 
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आता है।' इस ओषधि का वर्ण श्वेत है।' 
जंगम विष का प्रभाव दूर करने के लिए वेद में आयती, परायती, अवध्नती 
तथा पिंषती नामक औषधियों का वर्णन आता है ) 


बेद में औषध-विज्ञान 


रोग-शान्ति के लिए वेद में प्राकृतिक, खनिज, समुद्रज, प्राणिज तथा उद्भिज 
हृत्यों का औषध रूप में प्रयोग मिलता है। 

प्राकृतिकों में यूये, चन्द्र, अग्ति", मरु त्‌*५, जल , मूला आदि नक्षत्रण, खनिज द्रव्यों 
में आञजन' तथा सीसा'', समुद्रज में शंख'', प्राणिजों में मृगश ग'', और उद्भिजों 
मे अनेक वीरुधों का वर्णन आता है| प्राकृतिक, प्राणिज, खनिज तथा समुद्रज द्र्व्यों 
का वर्णन बहुत संक्षेप से आता है; उद्‌भिज औषधियों का वर्णन विस्तृत रूप से 
मिलता है। ओषधि'' के पर्याय वीरुध' , न्लेषजी' तथा वनस्पति" आते हैं। 

में ओषधियां जीवन प्रदान करने वाली हैं । सुचारु रूप से प्रयुक्त की हुई 
ओषधि निष्फल नहीं होतीं । सब प्रकार के रोग और सव घातक क्ृमियों के प्रभाव 
को नीरस करती हैं। इनके सेवन से दीर्घायु प्राप्त होती है ।* 

भिषक्‌ का बल औषधियां हैं । जिसके घर में इनका संग्रह है और जो इनका 
ठीक प्रयोग जातता है, वही बुद्धिमान्‌ भिषक्‌ है । जिस समय वैद्य हाथ में औषधि 


१. इसान्यवेसः पदाहिध्न्यो वाजिनीवतः । --(अथर्वे० १०४७) 
२, अब इवेत पदा जहि। * जज 5 0 गज 
३. ऋण्‌० १॥१६१॥२ 

४, अथर्ब० ६६३॥१; 

५. ४२६॥१ * 

६. ऋग्‌० २।३३।१३; १२३॥।७, 5 

७. अथवें० २॥२४।१ 

८. अथवों० १६॥७॥३; १६।७। १-२ 

&. पग्रथवें० ४॥६।६ 

१०. ग्रथवं ० १॥१६।४ 

११. पब्रथवबं० ४१०४ 

१२९. अथवे० ३॥७॥१ 

१३. पश्रथवे० ८।७३ 

१४. उाछर 

१५, उाछाप 

१६, 5७॥१६ 

१७, ऋग्‌० १०९।६७॥१-९३ 

१८. अथवे० पाछापड़ 
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को पकड़ता है, रोग उसी समय है२ भागना आरम्भ कर देता है। भिषक्‌ को अपनी 
जीवत-यात्रा के लिए, औषधियों से धन, गौ, अश्व, वस्त्रादि प्राप्त होते हैं। 

औषधियों का एक विशेषण “अपकीता:" आता है, जिसका अर्थ है, ये अपुल्य 
हैं, अर्थात्‌ ये क्रणण से प्राप्त नहीं होतीं। इसके अतिरिक्त वेद में ऐसे भी पाठ आते 
हैं, जिनसे यह प्रमाणित होता है कि कुछ औषधियां धन से मोल ली जाती थीं और 
कई औषधियों को पदार्थ-विनिमय से प्राप्त किया जाता था। कुष्ठौषधि धन से 
खरीदी जाती थी। वरणावती औषधि पथसा तथा मृगचर्मो के विनिमय से प्राप्त 
की जाती थी। एक स्थान पर इसे बिकाऊ भी लिखा है।* पे 

ओषधियों के गुणों का ज्ञान पृरुषों को पशु, पक्षी आदि प्राणियों से होता है; ऐसा 
बैद ने निर्देश किया है। उन प्राणियों में गौ, अजा, अवि' वराह, नकुल, सर्प, गन्धर्वा 
गरुड, रघट, हंस आदि" का नाम आता है | इन नामों के अतिरिक्त 'सर्वे पतत्रिण:' 
सब उड़ने वाले पक्षी और 'मृगाः सब जंगली मृग लिखे हैं। 

यह्‌ पाठ सिद्ध करता है कि अपनी चिकित्सा के लिए प्रायः सभी पशु-पक्षियों को 
स्वाभाविक ज्ञान होता है; वे उस स्वाभाविक ज्ञान से, अपनी रोग-निवृत्ति के लिए 

किन्हीं ओषधियों का प्रयोग करते हैं। उनमें रहने वाले तथा उत्तकी जीवन-विद्या 

को जानते वाले पुरुष भी ओषधि-ज्ञान के लिए उनसे बहुत कुछ सीख लेते हैं। 

वेद में वाजीकरण और गर्भाधान प्रकरण भी पर्याप्त विस्तार से आता है। 

इस श्रकार वेद में रोग-निवारण के लिए औषध रूप में सूर्य, जल, अग्नि, विद्युत्‌ 
वाई, सूला नक्षत्र का वर्णन मिलता है। आंजन, शंख, मृगश्यृंग तथा सीसक के अति- 
रिक्त शेष सब रोगों की चिकित्सा के लिए वनस्पतियों का प्रयोग आता है। कई 
औषधियां धनों से बिकती थीं। एक बात वेद में विशेष आयी है कि एक रोग के लिए 
एक ही औषधि का प्रयोग एक समय में मिलता है, सम्मिलित औषध्धियों का नहीं। 

नीचे लिखी सत्रह औषधियों का वर्णन विस्तार से आता है--( १) अजश्वृंगी, 
(२) अधमार्ग, (३) अरुंधति, ( ४) कुष्ठ, (५) केण हरणी, (६) क्लीव करणी, 
(७) तलाशा, (८) तौविलिका, (६) दशवृक्ष, (१०) पाय, (११) पिप्पली, 
(१२) पृश्निपर्णी, (१३) रोहिणी, (१४) लाक्षा, (१५) सहखचक्ष, (१६) सहसख्न- 
पर्णी, (१७) सोमलता । 

शरीर, पर मणि बांधने का वर्णन भी वेद में मिलता है। यहां पर मणि से 


« अथबं० 5।७॥११ 
अथवे० ४७६ 
८5।७।२५ 
5।॥७॥२३ 
पार 


7 2 हो0 द्रव 


-ह- 


वेदों में मानवोपयोगी ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल एवं वाणिज्य २६७ 


सूर्यकान्तादि मणि नहीं, प्रत्युत वनस्पतियों की मणियां अभिप्रेत हैं। ये मणियां 
रोगनाशक, शत्रुनाशक और बलवध्धक मानी गयी हैं । 


वेद में मानसिक चिकित्सा 


मातसिक चिकित्सा का महत्व भी बेद में प्रतिपादित किया गया है। जिस 
अकार आज भी प्राय: चिकित्सक अनेक रोगों का मानसिक कारण मानते हैं और 
इच्छा-शक्ति या मनःस्वास्थ्य के बल पर रोगों के उपचार में विश्वास करते हैं, उसी 
प्रकार रोग रूपी शत्रुओं को मत और चित्त द्वारा दूर करने का संकल्प अथर्व० ३।६।८ 
जें व्यक्त किया गया है--- 


प्रैणान्नुदे मनसा प्र चित्तेनोत ब्रह्मणा । 


यहां मन और चित्त का भेद विशेष ध्यान देने योग्य है। एक अन्य मन्त्र (अथवे ० 
५॥३०।८) में रोगी का मन दृढ़ करने तथा इच्छा-शक्ति प्रबल करने के उद्देश्य से 
उसे सम्बोधित किया गया है कि तुम डरो नहीं, तुम मरोगे नहीं, मैं तुम्हें कष्ठरहित 
नाता हूं। मैं तुम्हारे अंगों से अंग-ज्वर रूप रोग को बाहर कर रहा हज 
मां बिभे मरिष्यसि जरदष्टि कृणोमि त्वा। 
निरवोचमहं यक्ष्ममड गेभ्यो अद्भुज्वरं तव ॥। 
भनोवैज्ञानिक चिकित्सा का.एक और उदाहरण हरिमा (पाण्डु) रोग के प्रसंग 
में है, जहां रोगी के सन ओर लाल या पीली वस्तुएं रखने का विधान है--- 


3 


परि त्वा रोहिलरर्वर्ण दीघयुत्वाय दध्मसि । (अथवं ० १॥२२॥२) 


सम्भवतया उन वस्तुओं को देखकर रोगी पीतत्व से मुक्त हो जाता है, या वे 
“वस्तुएं रोगी के पीतत्व को अपने वर्ण में समाहित कर लेती है ।* 

इस प्रकार वेद में जहां मनुष्य के आथिक विकास के लिए अनेक प्रकार के 
उद्योगों, शिल्पों, कलाओं और वाणिज्य आदि का वर्णत प्राप्त होता है, वहां मनुष्य 
के शारीरिक एवं मानसिक रोगों के निदान तथा चिकित्सा के लिए सुविकसित 
आयुर्वेद का भी सन्तिवेश किया गया है। आयुर्वेद के मुलभूत सभी सिद्धान्त हमें वेद 
में उपलब्ध हो जाते हैं। वैदिक संकेतों से यह भी स्पष्ट है कि उनमें वर्णित वास्तुकला, 
स्थापत्यकला तथा विमानादि बताने की कला एवं विज्ञान अत्यन्त उन्नत कोटि के 
हैं। आवश्यकता इस बात की है कि वेद में आये वैज्ञानिक संदर्भो को गम्भीर गवेषणा 
द्वारा उद्घादित किया जाये। 


१, डा० कृष्णलाल : 'प्रथवंवेद में शारीरिक एवं मानसिक चिकित्सा, पु० ४१-४२ 
आवधंसमाज (वसन्तविहार) स्मारिका (१६७३-७४) 


उपसंहार 


डडृंस चराचर जगत्‌ में मानव ही एक ऐसा प्राणी है जो विवेक-बुद्धि से समन्वित 
है। वही ज्ञान की प्राप्ति कर तदनुसार शुभ कर्मों का सम्पादन कर कल्याण-पथ 
का पथिक बनने का अधिकारी है । मनुष्य योनि एवं मनुष्यत्व की महत्ता को विश्व 
के सभी धर्मंग्रन्थों, विचारकों और दाशनिकों ने एक स्वर से सोद्घोष स्वीकार किया 
हे 
सम्पूर्ण सृष्टि में मानव की श्रेष्ठता और मानव-शरीर की दुर्लभता के कारण 
समय-समय पर मानव-कल्याण को लेकर अनेक प्रकार के अध्ययनों, आन्दोलनों, 
दर्शनों व चिन्तनधाराओं का प्रादर्भाव हुआ है। सब प्रकार के ज्ञान-विज्ञान एवं 
कला-कौशल का मूल मनुष्य ही है ।/इस मानव-हित को लेकर पाश्चात्य जगत्‌ में 
१९वीं तथा २०वीं शताब्दी में, मानववाद दर्शन की एक विचारधारा के रूप में 
आरम्भ हुआ। मानववाद समष्टिगत होकर व्यष्टि-कल्याण की चिन्तन-धारा है। 
वह समस्त मानव जाति को लक्ष्य मानंकर व्यष्टि-मानव के कल्याण का जीवन-दर्शन 
है। मानवीय गुणों के प्रति जागरूकता ने पुनर्जागरण काल में मानव-गौरव की 
स्थापना की और साहित्यकारों, नीति-शास्त्रियों, शिक्षा-विशारदों, धामिक नेताओं 
तथा राजनीतिक और सामाजिक चिन्तकों को आक्ृष्ट किया। बीसवीं शताब्दी के 
प्रो०ण शिलर ने कहा कि मानव-अनुभव ही इस संसार में चिन्तन क्रा विषय, समस्त 
मूल्यों का मापदण्ड और समस्त वस्तुओं का निर्माता है। इस प्रकार मानववाद 
आधुनिक काल का एक प्रसिद्ध और बृहत्‌ दर्शन बन गया और साम्यवाद, समाज- 
वाद, प्रगतिवाद तथा अन्य अनेक रूपों में मानव-हिंत के उद्देश्य को लेकर समाज के 
चिन्तकों के मनन का विषय बना । मानव-हित के लिए मानववाद को धार्मिक, 
आध्यात्मिक, नैतिक, भौतिकतावादी एवं राजनीतिक आदि अनेक दर्शनों की प्रति- 
योगिता में आना पड़ा । पश्चिम में काण्ट, सात्रें, शिलर, “जुइक-मारितां, शवबाइत्जर, 
कारलिस लेमांट, जॉन स्टुअर्ट मिल आदि तथा भारतीय विचारकों में भी श्री- 
अरविन्द, रवीद्रनाथ ठाकुर, महात्मा गांधी, डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णन, 
श्री पी० टी० राजू, श्रीमती ऐलनराय तथा श्री शिवतारायण राय आदि कितने ही 
विद्वानों ने मानववाद को अपने-अपने दृष्टिकोण से प्रस्तुत किया । 


जर्र 
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जमेन दाशनिक कापण्ट ने व्यावहारिक बुद्धि की मुख्यता का उल्लेख किया तथा 
शिलर उसे मानते हुए प्रेय की धारणा को प्रधान और सत्य व यथार्थ की धारणाओं 
को गौण मानते हैं। सात्रें व्यक्ति-स्वातन्त्रय को आवश्यक मानते हैं और उतका 
अस्तित्ववाद मानव-केन्द्रित होकर रह गया है। फ्रेंच विचा रक जाक मारितां आन्तरिक 
मानवीय गुणों का विकास करने पर बल देते हुए भौतिक जीवन के आनन्द को क्षुद्र 
आनते हैं और त्यागमय वीरोच्ित जीवन की कामना को मानववाद में आवश्यक 
बतलाते हैं। वे मानववाद में धर्म और ईश्वर के साथ नैतिक और सामाजिक लक्ष्यों 
की पू्ति को अनिवाय मानते हैं। इसके विपरीत जॉन स्टुअटे मिल आदि अनेकानेक 
दार्शनिक मानववाद का मूल भाव ऐसी नैतिकता को मानते हैं जो ऐहिक जीवन, 
भौतिकबाद तथा सांसारिक सुख तक सीमित है तथा जो प्रत्येक वस्तु की उपयोगिता 
का भौतिक दृष्टि से ही मूल्यांकन करती है---आध्यात्मिकता अथवा पारलौकिकता 
के लिए उसमें कोई स्थान नहीं । 

प्रो० पेरी ने शिक्षा-सम्बन्धी तत्व पर अपनी परिभाषा में प्रकाश डाला। प्रो० 
लेमांट ने सृजनात्मक स्वतन्त्रता और मानव-मानव में मैत्री-भावना को अपने मानव- 
बाद में स्थान दिया है | डा० अलबर्ट श्वाइत्जर ने मनुष्यमात्र की समानता को 
महत्व दिया है। इस समानता के लिए नैतिक गुणों का विकास और उनका पोषण 
अनिवार्य माना है। श्री अब्राहम का मत भी मानववाद में अलौकिक तथा दैवी 
विशेषताओं का संकेत करता है। 

उपर्युक्त सम्पूर्ण वक्तव्य का अभिप्राय यह है कि अभी बीसवीं सदी में पश्चिम 
में पनपे मानववाद का कोई निश्चित स्वरूप: एवं नियत परिभाषा नहीं बन पायी 
है। तथापि, यह एक ऐसा जीवन-दर्शन है जो लोकमंगल की भावना, समत्व की 
भावना तथा भेदभावों, पूर्वाग्रहों एवं अन्धविश्वासों से उन्मुक्त होकर औदात्य और 
त्याग का दिव्य सन्देश देता है तथा मानव के अन्‍्त:बाह्य परिष्कार के द्वारा उसे 
मानवोचित गुणों से युक्त करके पूर्ण विकास की ओर अग्रसर करता है। किन्तु 
जैसा कि ऊपर के विवेचन से स्पष्ट है, वर्तमान मानववाद के चिन्तकों एवं पोषकों ने 
मानव-कल्याण के विभिन्‍न तत्वों पर प्राय: एकांगी दृष्टि से ही विचार किया है। 
जिन चिन्तकों ने मनुष्य के भौतिक और आत्मिक उभयविध विकास की आवश्यकता 
को अनुभव किया, वे भी मानव-जीवन की कोई ऐसी निश्चित योजना प्रस्तुत नहीं 
कर सके जिसका अवलम्बन्‌ करके मानव व्यष्टि एवं समष्टिगत अभ्युदय और नि:श्रेयस्‌ 
की सिद्धि कर सके । " 

इसके विपरीत वैदिक संस्कृति के प्रणेता तत्वदर्शी महर्षियों ने आत्मानुभूति व 
अन्तर्देशन से इस समस्त चराचर सृष्टि के मूल में निहित सृष्टि की निमित्त-कारण, 
सर्वव्यापक एवं सर्वान्तर्यामी उस परमसत्ता का साक्षात्कार किया जिसके नियन्त्रण 
में यह निखिल ब्रह्माण्ड चल रहा है। उसके नियम--ऋत--अटल एवं शाश्वत 
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हैं। प्राणिमात्र उसी परमपिता की सन्‍्तान रूप है। ईश्वर दयालु एवं न्‍्यायकारी है। 

वास्तविक दया के लिए न्‍्याय-व्यवस्था परमावश्यक है, यह बात लोकसिद्ध है। ३ 
अत: उसकी अटल न्याय-व्यवस्था---कर्म सिद्धान्त--के फलस्वरूप ही प्राणी वि भिल् ं 
योनियों में संसरण करता है। वस्तुतः समस्त प्राणियों में निहित आत्मा एक है 
वह अजर और अमर है। वह कर्म करने में स्वतन्त्र है और कर्मानुस र॒ 
शरीरों को प्राप्त होता है। अतः सब प्राणियों में एक आत्म-तत्त्व के दर्शन करना 


है 

उनमें का का हे 

तथा सबको परम पिता की सन्‍्तान समझकर उनमें भ्रातृभाव रखना वे| हट 
की शिक्षा है। इसके साथ ही वैदिक कर्म सिद्धान्त सब प्रकार की नैतिकताओं का १9७ 


मूल है। । ते 

वैदिक तत्वद्रष्टाओं का विश्वास है कि निरन्तर संस्कार से प्राणी शनेः शने: 
ऊंचा उठता हुआ अन्तत: परमात्म साक्षात्कार कर मोक्ष व अपवर्ग का अधिकारी 
बनता है। किन्तु वैदिक दर्शन सब प्राणियों में भ्रातृत्व भाव जगाकर सबकी उल्नति 
में ही अपनी उन्‍्नति [समझने का आधार प्रस्तुत करता है। यहां हिंसक पशुओं की 
हिंपकवृत्ति का भी नियमन कर उतकी शक्तियों का प्राणि-हित में उपयोग कर उन्हें 
भी आत्म-विकास के पथ पर ले आया जाता है। है 

किन्तु मनुष्य के ही बुद्धि-समन्वित प्राणी होने से वैदिक ज्ञान व दर्शन का केन्द्र- 
बिन्दु तो मनुष्य ही है। अन्य प्राणी तो 'भोग-योनि' में जन्म लेने से अन्त:प्रवृत्तियों से 
ही विभिन्‍न कार्यों में प्रवृत्त होते हैं। केवल मनुष्य ही 'कर्म-योनि' में जन्म ग्रहण 
कराता है और बुद्धिपूर्वक शुभ कर्मों में प्रवृत्त होकर जन्म-जन्मास्तरों के संस्कारों के 
वन्धन को काटकर मोक्ष-पद का अधिकारी बन सकता है। किन्तु इस मुक्ति के लिए 
वैदिक धर्म इस संसार को तुच्छ या दुःखरूप मानकर इससे भागते का सन्देश ह 
देता | यह विश्व भी ब्रह्म रूप ही है और प्रत्येक मनुष्य को इसका भोग करना 


है। लेकिन क्योंकि सब प्राणी आपस में भाई-बन्धु हैं, अतः समस्त भौतिक पदार्थों हर 
का उपभोग एवं ज्ञान-विज्ञान का उपयोग सबने मिलकर करना है--यह विचार हक 
उसमें त्यागपूर्वक उपभोग करने की दिव्य प्रेरणा--त्यक्तेन भुंजीया:--उत्पत्तः हु क्र 
करता हैं। + 
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भौतिकता और आध्यात्मिकता का सन्तुलन और सामंजस्थ वैदिक संस्कृति की _ 
ऐकान्तिक विशेषता है। यहां मानव-जीवन को एक अविच्छिन्न इकाई मानकर 
उसके शारीरिक, मानसिक एवं आत्मिक--सर्वविध--विकास की योजता बनायी _ 
गयी है। वैदिक आश्रम-व्यवस्था जहां व्यक्ति के पूर्ण ॥ व की व्यवस्था है हां 
वैदिक वर्ण-व्यवस्था मानव के सामूहिक विकास की। दोतों एक साथ चलती हैं। * 
प्रत्येक व्यक्ति के लिए उपास्य यम-नियमों में भी जहां 'नियम' प्रधान रूप से व्यष्टि... ८ बट 
के उत्कर्ष का मूल हैं वहां यमों की भूमि पर ही समस्त मानव-कल्याण का प्रासाद 
प्रतिष्ठित है। अस्तित्ववादी भी सत्य, अहिसा आदि का किसी न किसी रूप में. कु 


| 
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आश्रय लेता है किन्तु उसका आधार बालुकामय ही होता है और उस पर निर्मित 
मानव-कल्याण का महल किसी भी समय धराशायी हो सकता है। यही कारण है कि 
विश्व-शान्ति और विश्व-बन्धुत्व की रट लगा लगाकर भी समय-समय पर व्यक्तियों 
और राष्ट्रों ने मानव जाति को युद्ध और हिसा की आग में झोंका है। 

वदिक संस्क्रति का प्राण है--'यज्ञ।। यह मात्र कर्मकाण्ड व बाह्य न होकर 

मनुष्य को आत्मा का अंग भी है और व्यक्ति को---सर्वजनहिताय, सर्वजनसुखाय-- 

त्याग की प्रेरणा देता रहता है। 

एक ईश्वर में अट्ट विश्वास एवं उसकी उपासना, परमात्मा की अटल व्य- 
वस्था--ऋत तत्व' के अनुसार सत्यमय जीवन, सब प्राणियों में समदृष्टि, सबकी 
उन्नति में अपनी उन्नति मानना, अष्टांग-योग द्वारा व्यष्टि-समष्टि का स्वविध 
उत्कर्ष करना ही वैदिक समाज-व्यवस्था का तथा वैदिक शासन-व्यवस्था का भी 
मूलमन्त्र है। 

वेद में मानव के नैतिक और आत्मिक विकास के लिए जहां एक सुनियोजित 
आचारशास्त्र (४/॥९७) का विधान है वहां मानव के भौतिक अभ्युदय के लिए 
विविध प्रकार के विज्ञान, शिल्प, उद्योग एवं कलाएं भी वेद में वर्णित हैं, जिनका 
संक्षिप्त वर्णन इस ग्रन्थ में किया गया है। 

इस प्रकार यद्यपि मानव-कल्याण की प्रबल भावना से ही पश्चिम में मानव- 
वादी चिन्तनधारा प्रवृत्त हुई किन्तु वह अभी अपनी विकास-परम्परा में ही है और 
मानव-हित के लिए उसके सर्वविध विकास और चरम उद्देश्य की प्राप्ति के लिए 
कोई निश्चित एवं एकसूत्र में ग्रथित समाज-व्यवस्था, शासन-व्यवस्था और आचार- 
शास्त्र (/7005) नहीं दे सकी । हमारा विश्वास है कि ऊपर वर्णित वैदिक धर्म 
ही मातववाद का सच्चा सुन्दर स्वरूप प्रस्तुत करता है। 
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३१. द्राह्मायण गृह्मसुत्र (सं०)--गणेश शास्त्री, पूना, १६१४ 

३२४ कात्यायत औतसूत्र (सं०)--विद्याधर शर्मा, बनारस, १६२८ 

३३. कौशिका गह्म सूत्र (सं० )--चिन्नस्वामी, मद्रास, १६४४ 

३४: काठक गह्सुत्र (सं०)--कैलेण्ड, लाहौर, १६१५ 

३५. गोभिल गुह्मसृत्र (सं०)--सी ० भट्टाचायें, कलकत्ता, १६३५ 

३६. मानव गृह्मासुत्र--बड़ौदा, १९६२६ 

३७. पारस्कर गुह्मसूत्न--चौखम्बा, बनारस 

३८. निरुक्‍्तम्‌ (दुर्ग-वृत्ति)--आतन्दाश्रम संस्कृत ग्रन्थावलिः 

३९. वेदार्थ-दीपक तिरुकत-भाष्य---चन्द्रमणि विद्यालंकार, ग्रुरुकुल कांगड़ी 

४०. तिघण्दु तथा तिरकत--लक्ष्मणसरूप, (अनु०) सत्यभूषण योगी, 
मोतीलाल बनारसीदास 

४१. निरुकत श्ञास्त्रमु--भगवद्दत्त, श्री रामलाल कपूर ट्रस्ट, अमृतसर 
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वेद विषयक सहायक ग्रन्थ 


१. ऋग्वेदादिश्लाष्य सूमिका--स्वामी दयानन्द, अजमेर 

३. सत्यार्थप्रकाश--स्वामी दयातन्द, अजमेर 

३. बेदों का यथार्थ स्वरूप--पं० धर्मदेव विद्यामात॑ण्ड 

४, बेदिक क्ंव्य-शास्त्र--पं० धर्मदेव विद्यावाचस्पति, गुरुकुल कांगड़ी 

५. वेदिक बीर गर्जना--पं० रामनाथ वेदालंकार 

६. बेदिक संस्कृति के मूल तत्व--प्रो० सत्यत्रत सिद्धान्तालंकार 

७. वैदिक सम्पत्ति--रघुनन्दन शर्मा, बम्बई, १६६६ 

| ८. वैदिक सब्पदा--पं० वीरसेन वेदश्रमी, गोविन्दराम हासानन्द, दिल्ली 

_ &. मेरा घम--आ० प्रियज्नत वेदवाचस्पति, ग्रुरुकुल कांगड़ी 

१०. बेदोद्यान के चुने हुए फूल--आ ० प्रियत्रत वेदवाचस्पति, गुरुकुल कांगड़ी 

. ११. बेदिक युग और आदिसातव--आ ० वँद्यनाथ शास्त्री, सार्वदेशिक सभा, दिल्ली 

१२. दर्शनतत्व विवेचल--आ० वैद्यनाथ शास्त्री, सावदेशिक सभा, दिल्‍ली 
१३. मोक्ष का वेदिक सार्ग---आ० वैद्यनाथ शास्त्री, सावंदेशिक सभा, दिल्‍ली 
१४. वैदिक ज्योति--आ ० वैद्यनाथ शास्त्री, सावंदेशिक सभा, दिल्ली 
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बंदों में मानववाद॑ 


- बंदिक इतिहास विसशं--आ ० वैद्यनाथ शास्त्री, सार्वदेशिक सभा, दिल्ली 
* वैदिक संस्कृति और सम्पता--डा० मुंशीराम शर्मा, ग्रन्थम्‌, कानपुर 

« वेदकालीन समाज--डा० शिवदत्त ज्ञानी, चौखम्बा, वाराणसी 
« वेद-रहस्य (३ भाग)--अरविन्द, (अनु ०) आ० अभयदेव, पाण्डिचेरी 
» बेद-विद्या--डा० वासुदेवशरण अग्रवाल 
» बेद-रक्षिम--डा० वासुदेवशरण अग्रवाल ५ 
- भारतीय संस्कृति का विकास--डा ० मंगलदेव शास्त्री, काशी विद्यापीठ ' 

- बेदों में आयुर्वेद--वैद्य रामगोपाल शास्त्री, रामलाल कपूर ट्रस्ट, अमृतसर . 
- बेद-सार--आ० विश्वबन्धु, होशियारपुर 
- बेदिक व्याल्यानसाला (भाग १-४)--सातवलेकर, पारडी (गुजरात) 
» वेंदिक विनय--आ० अभयदेव, गुरुकुल कांगड़ी 
« वैदिक संस्कृति--पं० गंगाप्रसाद उपाध्याय, सार्वदेशिक सभा, दिल्‍ली 

- बेदिक साहित्य में नारी--डा० प्रशान्तकुमार, वासुदेव प्रकाशन, दिल्‍ली 
- वैदिक सिद्धान्त--पं० चमृपति 

« बेदिक संग्रह--डा० कृष्णलाल, विभु प्रकाशन, दिल्ली 

. हिन्दू संस्कार--राजबलि पाण्डेय 

. बैदिक साहित्य और संस्क्ृति--बलदेव उपाध्याय, वाराणसी 
* बेदिक वाह मय का इतिहास---पं० भगवद्धत्त, रामलाल कपूर ट्रस्ट, अमृतसर 
« वेदिक कोश--डा० सूर्यकान्त शास्त्री, बनारस, १६६५ 
* बेदिक देव शास्त्र--डा० सूर्यकान्त शास्त्री (अनु०) भेहरचंद लछमनदास, 
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« भारत और विश्व--डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ 

« मानव और धर्म--डा० इन्द्रचन्द्र शास्त्री 

« मानव और मानवता--आननन्‍द स्वामी | 

. भारतीय दर्शन---बलदेव उपाध्याय, बन।रस $%: 
« भारतीय दर्शन--उमेश मिश्र, दरभंगा 

« भारतीय दर्शन का विकास--डा० रामानन्द तिवारी शास्त्री 
. संस्कृति का दा्शनिक विवेचन--डा० देवराज' 

. मीमांसा सूत्र--जैमसिनि 
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» बेदकालीन राज्य व्यवस्था--डा ० श्यामलाल पाण्डेय, हिन्दी समिति, लखनऊ 
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सहयोग के लिए धन्यवाद 


इस ग्रन्थ के प्रकाशन में निम्नलिखित महानुभावों ने अग्रिम ग्राहक बन कर 
अपना जो हादिक सहयोग प्रदान किया है उसके लिए उतका सधन्यवाद उल्लेख 
करना परम कतंध्य है 


. श्री महेन्द्रसिह जी केसरीसिंह ज-सोलेकी, मोगर (आणन्द ) 
. श्री धनजीभाई वेलजीभाई वेलाणी; मंगोडीलाट (दहेगाम ) 
, श्रीमती मोघीबहन बी० पटेल, बीं4.औरं० पटेल एण्ड कं ०, घाठकोपर (बम्बई) 
, श्री लधाभाई विश्वामभाई पटेल्ल, घांटकोपर (बम्बई ) 

. श्री नारणभाई मावजीभाई पटेल, घाटकोपर (बम्बई) 

. आर्यंसमाज , घाटकोपर (बम्बई) 

. आय प्रतिनिधि-सभा विदर्भ व महाराष्ट्र, नागपुर- 

. श्री रतनझ्ली मुलजीभोई पटेल, घाटकोपर (बम्बई) 

. श्री अर्जुनभाई,वेल्ोणी, अलकापुरी, वड़ोदरा 

, श्री कल्याणजी भीमजी वेलाणी, घाठकोपर (बम्बई) 

. श्री रविलाल भाई एस० पटेल, घाटकोपर (बम्बई) 

. श्रीनीतिन जयन्तभाई माधवाणी, नैरोबी (केन्या) 

« श्री अशोकभाई धर्मवीरभाई पटेल, कुंजराव (आणन्द) 
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बेदों में मालबवार डूंः 
4 ही द 
श्री हेमेन्द्रसिंह लक्ष्मणसिंह वाघेला, किसुमु (केद्छु) न्‍ "७ 
श्री हरमोविन्द धरमसी दीवेचा, बम्बई ४५५ 2 
श्री सी० ए० विद्यार्थी, लोधी रोड, नई दिल्‍ली 

श्री हिम्मतलाल ग० शाह, सगसोली (पंचमहाल) 

श्री एच० एस० खानचन्दानी, गुजरात वन-विकास निगम, वड़ोदरा 
श्रो जगदीशचन्द्रसिह जी, वन-विभाग, वड़ोदरा 

प्रिन्सिपल डी० ए० वो० इन्स्टीट्यूट, श्रीनगर (कश्मीर) 

श्रीमती सुशीलादेवी जौहरी, मुजफ्फरपुर (बिहार) 

प्रो० अरविन्द भाई देसाई विद्यालंकार, सूरत / + 
श्री वालजी भाई मिस्त्री, रायल चेयर, धोलका 

आचार्य, दयानन्द कालेज, अजमेर 

श्री धनजी प्रेमणी वेलाणी, घाटकोपर (बम्बई) 

श्री जेठाभाई रामभाई पटेल, घाटकोपर (बम्बई) 

श्री नारणभाई हरजीभाई प्रेमणीआणी, घाटकोपर (बम्बई) 

श्री नारणभाई मावजीभाई दिवाणी, घाटकोपर (बम्बई) 

श्री नारणभाई मनजीभाई वेलाणी, घाटकोपर (बम्बई) 

श्री नवीनचन्द्र पाल विद्यालंकृत, एम० ए०, साम्ताक्रज (बम्बई) 

श्री गणेशचन्द्र देवजी भाई पटेल, सूरत 


श्री नारणभाई मावजीभाई आये, घाटकोपर (बम्बई) ड 
श्री विश्रामभाई एच० प्रेमजीआणी, घाटकोपर (अम्बाई) 
डा० ग्रुणवन्त नाकर, आस्ट्रेलिया हे छह 
डा० अविनाश जोशी, आस्ट्रेलिया हि] |? आय 
श्रीमती इन्दुबहन महेता, लन्दन ँ ञ् 
श्रीमती शारदाबहन पटेल, लन्दन | कलर 4 
डा० महाब्रत एल० पटेल, बोरसद ४ * 
आयं प्रतिनिधि-सभा पूर्वो अफ्रीका, नेरोबी ड. | 
आर्य स्त्री-समाज पूर्वी अफ्रीका, मैरोबी । ७ तर 
आयंसमाज नकुरु, नकुरू (केन्या) शक डर हू है 
श्री बी० एम० पटेल एण्ड फ्र॑ण्ड्स, फीजी पर हुक 0! 
श्री प्रभुदत्तसिह राणा, वडोदरा ६ >>» 
की ह 
। $ 


७०० + हर अ्ख् 


